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महामहिम श्री स्वामी जयराम दास जी महारोज 
(बाबा जी महाराज) 





(चित्र केवल परिचय के लिए हे) 


जन्म भूमि पु स्वग॒ंवास 
रूपाहेडी 4 लुधियाना । 


किपि को ? 


जिन की पवित्र छंत्र-छाया तले रहकर जीवन मे 
जन-साधु बननें के भाव परिपक्व हुए, उन्हें 
पोषण मिला और जिन के मंगलमय 
अनुग्रह से ये पक्तियां लिखने की 
क्षमता प्राप्त हुई 
उन्ही 
हामहिम, प्रपितामह, मगलमूर्ति, स्वनामधन्य, 
स्थविरपद- विभूषित परम श्रद्धेय 


परम पृज्य 
श्री जयरामदास जी महाराज 
पावन चरणों में 


सभक्ति 
सविनय 
समपित 
--जानमुनि 


घन्य-वाद 


धभगवान महावीर के पाच सिद्धान्त” इस पुस्तक के 
प्रकाशन में जिन दानी सज्जनो ने सहयोग देने का अनुग्रह 


किया है, उन के पवित्र नाम इस प्रकार है-- 
१. श्रीमती सत्या देवी जैन 
धर्मपत्नी श्री ज्ञान चन्द्र जी, 


प्रो० यूनायटिड हौजरी फैक्टरी ,लुधियाना 


२-' श्री विद्यासागर जी जैत सुपुत्र श्री खज़ाची रामजी, 
प्रोठ श्रात्माराम गण्डा मल जन बेकजे, जनरल कमोशंन- 
एजेण्ट, जण्डियाला गुरु (अमृतसर ) 
३. श्रीमती प्रकाशवती जैन, 
धर्मपत्नी श्री सुन्दरदास जी जैन, 
प्रो० श्री लछमनदास रत्न चन्द्र जी जैन 
रोपड़ (अम्बाला) 


5४. श्री वस्ती मल जी आनद राज जी जैन, 
तम्बाकू बाज़ार जोधपुर (राजस्थान) 
पर. श्री मोहन लाल जी धीर । 


प्रो० मोहन हौजरी फैक्टरी, दाल बाज़ार, लुधियाना 
६. श्री श्रीचन्द्र चिलोफक चद जी जैन 


(२) 
कटरा लेसवा, चान्दनी चौक देहली 
७ श्री रघुवीर सिंह जी लोढा, 
सुपुत्र भी कस्तुरी लाल जी लोढा, मकान नं० १००९ 
माली वाड़ा, देहली 
८. श्री शीतल दास कैलाश चन्द्र जी जैन चूहड़चक वाले 
जीरा (फिरोजपुर ) 
९: आओ नंगोन चन्द्र खरायती राम जो जैन, चूहड़चक वाले 
४ मोगा मण्डी पक 
१०. श्री सुखराज जी जैन, पसरूर वाले सिविल लाईन 
दीप गज,3.7 का लुधियाना. 


इन दानी सज्जनो की उदारता से इस पुस्तक का प्रकाशन _ 
हो रहा है। मैं “आ्राचार्य श्री आत्माराम जैन प्रकाशनालय” 
की ओर से इन दानी महानुभावो का धन्यवाद करता हु । 
झौर भ्राशा करता हु कि भविष्य में भी ये सज्जन साहित्य- . 
सेवा का पुण्य लाभ प्राप्त करते रहेगे। 


प्रार्थी-- 
मत्रो--आचार्य श्री भात्माराम जैन प्रकाशनालय 
जन स्थानक, लुधियाना 


अपनी बात 


“अगवान महावीर के ५ सिद्धान्त” इस पुस्तक को लिखें 
की एक लम्बी कहानी है। दो वर्ष होने को हैं,अद्धेय तपस्वी श्री - 
स्वामी लाभ चन्द जी महाराज के साथ मुझे जण्डियालागुरु 
(अमृतसर) जाने का श्रवसर प्राप्त हुआ, वहा जाने का मेरा - 
यह दूसरा मौका था। एक बार मैं वेराग्य अवस्था मे गया था, 
झौर श्रव कि बार दीक्षितदशा मे । जण्डियाला गुरु में 
स्थानकवासी युवकों का एक दल बना हुआ है, जिसे “वीर 
मण्डल” के नाम से पुकारा जाता है । रात्रि के प्रतिक्रमण के 
अनन्तर वीर-मण्डल के युवकों से मिलने का अभ्रवसर मिलता 
था। उन से धर्म-चर्चा की जाती थी, उन्हे जैनसिद्धान्त समभझाए . 
जाते थे। इस धर्म-चर्चा मे वीर-मण्डल के युवकों के अलाव- - 
अन्य श्रावक लोग भी सम्मिलित रहा करते थे। यह धर्मी 
चर्चा बिया कारण प्रति-रात्रि की जाती थी। सोत्साह सभी _ 
युवक इसमें भाग लेते थे। सर्वेप्रथम मैं स्वयं सब से एक- 
प्रशन पूछ लेता था, तदनन्दर युवकवर्ग उसका उत्तर दिया 
करता था । उत्तर-प्रदान की यह प्रक्रिया व्यवस्थित और 
क्रमपूर्वक चलती थी, एक के बाद दूसरा, दूसरे के बाद तीसरा, -- 
इस प्रकार क्रमपुर्वंक सभी उपस्थित लोग खड़े होकर अपने- - 
झपने ढंग से भ्ररन का उत्तर दिया करते थे । इस पद्धति को 


(२) 


चालू करने के मेरे तीन उद्देश्य थे-१-युवकों मे धर्म-चर्चा 
करने का उत्साह बढेगा | २- युवक बोलने का ढंग सीख 
सकेंगे । ३- युवकों को धार्मिक जानकारी प्राप्त होगी । 
उत्तरदाताओं के सभी उत्तर सुनकर उन में जो स्खलना होती 
थी, उसका सुधार कर दिया जाता था। कई वार उपस्थित 
व्यक्तियों की ओर से भी प्रश्त किये जाते थे, उनका समाधान 
मैं कर देता था । इस तरह प्रश्नोत्तरो को लेकर अच्छा खासा 
समय बंध जाता था। 

' रात्रि-की धर्म-चर्चा से जण्डियाला ग्रुह के सभो युवक 
प्रभावित थे, प्रसन्‍न थे और सभी इसमे सोत्साह रस लिया 
करते थे, किल्तु एक बात 'सब को अश्रखर रही थी । वह थी -- 
ऐसी पुस्तक का अ्रभाव, जिस मे जेनसिद्धान्ती पर प्रकाश 
डाला गया हो। जनसिद्धान्तो का बोध कराने वाली पुस्तको 
के न होने के कारण तात्त्विक ज्ञान का श्राप्त करना कठिन ही 
नही, बल्कि असभव सा हो जाता है । यदि ऐसी पुस्तके हो तो 
प्रत्येक व्यक्ति उन को पढ़ सकता है। पढ कर उनसे लाभ - 
उठा' सकता है; दूसरो को भी उन क्षे द्वारा प्रतिलाभित 
किया जा सेकता है । आज श्रावको मे तात्तविक ज्ञान का . 
प्राय.'अभाव 'सा हो गया है । किसी से कुछ पूछा जाए तो कोई 
उत्तर नहीं मिलता । जैन ईश्वर को मानते हैं या नही ? 
यदि मानते है तो किस रूप मे ? जैनदर्शन ईदवर का स्वरूप 
क्यों बतलाता है ? जैनवर्म आस्तिक है, या नास्तिक ? आदि 
कोई भी भ्रइन किसी जैन के सामने रखा जाए, तो वह कोई - 
सन्तोषत्रद उत्तर नही दे पाता है। श्रामतीर पर जैन गृहस्थों - 
को यही -कहते सुना है कि हमारे गुरु महाराज के पास चलो, 


(३) 


वे इन प्रइनों का समाधान करेंगे। साराश यह है कि श्राज 
जैनो मे सैद्धान्तिक जानकारी की शोचनीय कमी हो गई है। 
इसके जहा अन्य अनेकों कारण हैं, वहा एक कारण साहित्य 
का अभाव भी है। जैन सिद्धान्तो को सुन्दर ढंग से उपस्थित 
करने वाले सत्साहित्य की आज बहुत च्यूनता है। इस च्यूनता 
से जण्डियालागुरु के युवक भी खेदखिन्त थे। श्रन्त मे उन्होने मुझे 
इस दिशा मे प्रयत्न करने की जोरदार प्रेरणा की, और सानुरोध 
निवेदन किया कि जेनदर्शन के सेद्धान्तिक तथ्यों पर प्रकाश 
डालने वाली किसी पुस्तक को रचना अवश्य को जानी 
चाहिए। धर्मस्नेही श्री विद्यासागर जी (सुपुत्र सेठ खज़ाची 
लाल जो प्रो० श्रो आत्माराम गण्डामल जेन, जण्डियाला गुरु) 
ने तो यहा तक कह दिया कि आप इस पुस्तक को तैयार करो 
मैं इसे प्रकाशित करवा दूगा | युवकों को इस बात में सामाजि- 
कता थी, घामिक स्नेह था, और साहित्य के अभाव के कारण 
युवको मे हो रहे सेद्धान्तिक वोध के त्तास के लिए 
समवेदना थी । मेरे भी मन मे आया, कि युवकों की बात तो 
ठीक ही है। जब प्राठय्य पुस्तक ही नही होगी, तब ये लोग 
सीखेंगे कहा से ? कंसे स्वाध्याय कर सकेगे ? श्रन्त मे मैंने 
निरच्य कर लिया कि इस दिशा से अ्रवश्य यत्त करना 
चाहिए। 

विहार में लिखने-पढने का कार्य कठिन हो जाता है, , 
तथापि मैंने पुस्तक को लिखना चालू कर दिया। धीरे-धीरे 
प्रयत्त चलता रहा । आखिरकार लुधियाना मे श्रद्धेय 
गुरुदेव, जेनधर्म-दिवाकर, आचार्यसम्राट्‌ पूज्य श्री आत्माराम 
जी महारण्ज के चरणों के प्रताप से मेरा यह प्रयत्त सफल 


(४) 
हो गया। “भगवान महावौर के ५ सिद्धान्त” इस नाम की 
एक पुस्तक तैयार हो गई है। यह है इस पुस्तक के लिखने , 
की कहानी । 

“भगवान महावीर के ५ सिद्धान्त” मे भगवान महावीर के 
मुख्य-मुख्य पांच सिद्धान्तों का विवरण दिया गया है । 
' अहिसावाद, अनेकान्तवाद, कर्मवाद, ईदवरवाद और अपरियग्रह- 
वाद इन सिद्धान्तो पर प्रकाश डाला गया है । लिखने को तो 
इन सिद्धान्तों को लेकर बहुत कुछ लिखा जा सकता है, परल्तु 
यहा. पर केवल इन की भाकी ही प्रस्तुत की गई है । जितनी 
मेरी क्षमता है, जितना मेरा बौद्धिक बल है, पूज्य आचार्य- 
देव के पवित्र चरणों मे रहकर मैंने इन सिद्धान्तों के सम्बन्ध से 
जितना पढा है, तथा विद्वाल लेखको की लिखी पुस्तको और 
उन के लेखों को पढ़कर जितना मैं समझ सका हू, उसी को 
झाधार बना कर इन सिद्धान्तो पर कुछ प्रकाश डाला गया 
है। अत इन सिद्धान्तो को विज्येप रूप से समभने के अभिलाषी 
पाठकों को स्वतत्र रूप से जेनागमो का अध्ययन करना 
चाहिए। जंनागम इन्ही सिद्धान्तो की व्याख्या से भरे पड़े हैं। 
उन के स्वतंत्र अध्ययन से इत को भलोभान्ति समा 
जा सकता है। 

मैं मानता हूं कि मैं कोई सिद्धहस्त लेखक नहीं हूं, 
ओर मैं यह भी अच्छी चरह समझता हु कि अभी 
मै जैनदर्शन का विद्यार्थी हु, उसका किनारा मै ने प्राप्त नही 
किया है । झत. इस पुस्तक मे भाव, भाषा और शैलो को लेकर 
अनेको त्रुटिया हो सकती हैं, भूलें हो सकती है। इसीलिए सह- 
दग पाठकों से मैं सादर और सविनय प्रार्थना करता हु कि उन 


(५) 


के लिए मुक्त क्षमा किया जाए और ससूचित कर दिया जाए 
ताकि भविष्य मे पुस्तक के द्वितीय सस्करण से उन का सशोधन 
कर दिया जाए। 

अन्त मे,उन विद्वान लेखको का मैं हृदय से आभार मानता 
है, जिनकी लिखी पुस्तको से सहायता लेकर इस पुस्तक को 
लिखा यया है | तया श्रद्धेप पण्डित-प्रवर श्री! स्वामी हेमचन्द्र 
जी महाराज का भो मैं हृदय से छतज्ञ हूं, जिन्होने'इर्स 
पुस्तक का समोधन किया है, त्रौर पग-पग पर सहयोग देकर 
हे पुस्तक को अधिकाधिक उपयोगी बनाने का अनुग्रह कियो 

। 


जैनस्थानक, लुधियाना | 
२००७, भाद्रपद शुक्ला १५ 


“जानमुनति 


ज-्ल्च्च्छस 





पांच का महत्त्व 


गणित विद्या मे पांच (५) का अंक विशेष महत्ता का स्वामी 
है । समस्त जगत मे पृथ्वी झ्रादि पांच तत्त्वो का ही यह 
पसारा है। मानव शरीर भी उन्ही पाच तत्त्वो से मिमित है । 
मानव शरीर की स्थिति का आधार भी पाच प्राण ही है। 
मनुष्य के सभी कार्य पाच ज्ञान तथा पांच कर्म-इन्द्रियो के 
द्वारा ही सम्पन्त होते है । इस ससार मे जो कुछ मानव 
द्वारा रचना हुई है, वह मानव के दोनों हाथो की पांच-पांच 
उद्धभलियों की ही कृपा से हुई है। पांच पाण्डवो ने एक 
सौ एक कौरवों को परास्त किया था । अत्याचार की 
निवृत्ति-अर्य श्री ग्रुरद गोविद सिंह जो महाराज ने पांच 
प्यारो को ही चुना था | हिन्दू ज्ञास्त्र मानव कल्याण की 
साधना पाच महा यज्ञ ही बतलाते है। इस्लाम ने भो आत्म- 
कल्याणार्थ पाच निमाज़ों का विधान रखा है। सिख मत मे 
पांच ककक्‍को अथेीत्‌ केश, कृपान इत्यादि की बडी महत्ता दी है। 
पांचों मे परमेश्वर कहा गया है । 

जैनधर्म के श्रहासा आदि पाउ महा सिद्धान्त मानव के 
धात्मकल्याण की आ्राधार-शिला हूँ। जो प्राणी जितने भी अंश 
मे इन सिद्धान्तों को अपना जीवनाड्धरी बता लेगा वह 
उतना ही ईश्वर कोटि के निकटस्थ पहुच जायेगा । 

पृज्म श्री ज्ञानमुनि जी महाराज ने इस पुस्तक मे अ्रति 


(२) 


सरल तथा सुन्दर शैली से भ्रहिसावाद, अनेकान्तवाद, कर्मवाद 
ईदवरवाद झौर भ्रपरिग्रहवाद इन पांच सिद्धास्तों की व्यास्या को 
है। इस महान परिश्रम के लिये श्री ज्ञानमुनि जो न केवल 
जैनसमाज अ्रपितु समस्त मानव समाज के धन्यवाद के पात्र हैं । 


लुधियाना । कांशी राम चावला 
२३-९-१९५९ ह 
2 35 भर भें न ्ंः 


जल्णशफ 55 05, ]ए०४पाड्ठ 9 205, 
५ प&्बीएछ 75 05६0, 507 ४ंगराए8 75 05६ 
ध एपाभग्ल॑शः 75 005६, छएश'एॉएगए8 75 05४ 


५ यदि जीवन मे धनका नाश हो जाय तो कोई चिन्ता की 
बात नहीं, धन और कमाया जा सकता है। यदि जीवन का 
स्वास्थ्य चला जाए तो कुछ हानि होती है क्योकि-- 

“शरीरमाद्य खलु धर्मंसाधनम्‌' ; 

के अनुसार धर्म साधना के लिए शरीर का स्वास्थ्य अपेक्षित 
रहता हैं, किन्तु जीवन मे से यदि करैक्कटर चला जाए, सदाचार 

का देवता जीवन से रूठ जाए तो समझ ले, उसके जीवन का ; 
सर्वेस्व नष्ट हो गया, कुछ भी उसके पल्ले नही रहने पाया .. 


हा नह भ्‌ः ष्रः 


जा 


रे 


 अ 


:२: हैमशब्दानुशासन [प्रक्रियानुवाद सहित) प्रैस मे 


लेखक की रचनाएं 


विपाकसूत्र (हिन्दी विवेचन सहित) 


६ 


( हे. आचार्य-सम्राट्‌ (द्वितीय सस्करण) जैनधमे- 


ह्हा 
| 


व शर 


दिवाकर आचार्य देव पृज्य श्री आत्माराम जी 
भहाराज का सक्षिप्त जीवन चरित्र । 
सम्व॒त्सरी पर्व क्यों और कैसे 


भगवान महावीर और विश्व-शान्ति गा 
(हिन्दी, उदू, पजाबी, ) 


दीपमाला और भगवान महावीर 
सत्य संगीत (भजन सग्रह) अप्राप्य 
ज्ञान वाटिका ( ,, ) » 
ज्ञान गंगा ( ,, )) हिन्दी, 

का ह उर्दू 
्रात्मदर्शन (श्रावक प्रतिक्रमण) 
मंगल पाठ (सस्कृतप्राकृत स्तोचों का समह ) 
नित्य नियम (बड़ा) 

४... (छोटा) 

नित्य पाठमाला (अग्राप्य) 
दीपक के अमर सदेश 


७0 


9 6 


० ० 


0 


॥ 


श्रांचार्य-प्रवर पूज्य श्री मोतीराम जी महाराज 


सच्चा सावुत्व 
प्रश्नों के उत्तर (प्रैंस मे) 
जीवन-माकी (श्रद्धेय गणी श्री उदयचन्द जी 
महाराज का नक्षिप्त जीवन-परिचय ) 
भगवान महावीर के पांच सिद्धान्त 
(भाप के हाथ मे है) 
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जैनधर्म: स उच्यते ॥ 
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महावीर के पांच सिद्धान्त 


भारतीय दशनों से जेन दशेन का अपना एक मौलिक और 
विशिष्ट स्थान रहा है, अन्य दशेनों की भांति जैनदर्शन ने भी 
टाशनिक जगत में अपूब प्रतिष्ठा उपल्रव्ध की है | जैनदर्शन ने जो 
वस्तुतत्त्व हमारे सामने उपस्थित किया है, वह इतना उदार, प्रामाणिक, 

क्तियुक्त, साथक ओर सुन्दर दे कि प्रत्येक देश, प्रत्येक काल तथा 

प्रत्येक व्यक्ति के लिए समान रुपसे उपादेय है । जैनदशन की 
उपादेयवा, उपयोगिता, मगल्नकारिता ओर कल्याणका रिता में सन्देहद 
को कद्दीं भी कोई अवकाश नहीं है । 

जेनद्शन मानव को मानवता का मगल्मय पाठ पढ़ा कर 
उसे महामानव बनने की पवित्र प्रेरणा प्रदान करता आया है | समय- 
समय पर वेयक्तिक, पारिवारिक, सामाजिक) राष्ट्रिय तथा आध्यात्मिक 
जीवन के निर्माण, उत्थान एवं कल्याण में जेनदर्शन ने अपना 
सहयोग शअरपित किया है। किसी भी आध्यात्मिक दृष्टि से जेनदर्शन 
मोन नहीं रहा है, उसने सदा मानव-जगत का अध्यात्म मार्गदर्शन 
किया है और उसके अन्धकार-पूर्ण मानसाकांश में ज्ञान का दिवाकर 
उदित करके उसके अन्धकार का स्वतोमुखी विनाश किया है। 

जैन्रधम के संस्थापक मदामहिम भगवान ऋषभदेश् थे । 
आध्यात्मिक मद्दानद के मूलख्ोत यहां महापुरुप माने जतते हैं । बे,दक 

प्रन्थ भी इस मद्दापुरुष को महिमा गाते नहीं थक्रत | जेनवर्म तो इन्हें 

प्रथम राजा, प्रथम साधु, प्रथम जिन और प्रथम तीर्थंकर स्वीकार 
करता है। इस युग मे जैनवर्स के सहा-मन्दिर का पट सर्वप्रथम इसी 


(२) 


महापुरुष ने खोला था । इन के अनेकों नाम है। जिस समय ये गर्भ 
में थे, उस समय देवताओं ने स्वण की बरृष्टि की थी, इस लिये इन्हें 
“'हिरण्यगर्स” भी कहते हैं । इन के समय में ही म्रास, नगर आदि की 
सुव्यवस्था हुई, इन्होंने ही उस धरम की स्थापना की, जिसका मूल 
अहिसा है, इसी लिए इन्हें आदि ब्रह्मा भी कहा जाता है। तथा प्रजा 
को असि (युद्धविधि), मपि (लेखनविधि), कृषि (खेती कम), शिब्प, 
वाणिज्य (व्यापार) ओर विद्या इन छह कर्मों से आजीविका करना 
सिखलाया, इसलिए ये प्रजापति भी कहलाते है। अहिंसा,सयम और 
तप इस धर्म त्रिवेणी का सर्वप्रथम प्रवाह इन्हीं महापुरुष के अन्तर 
से छूटा था, इस लिए ये धर्म के आदिकर तथा आदिनाथ भी कहे 
गए है। 
जैनधर्म की मान्यता के अनुसार भगवान ऋषभदेव जैनधर्म 
के प्रथम तीथंकर थे | इनके पश्चात्‌ अजितनाथ, संभवनाथ आदि 
बी ते रे छ 
न्यू तेडेस तीथकर हो गए हैं। अन्तिम तीथंकर भगवान महावीर 
म्वामी थे। भगवान महावीर का जन्म आज से लगभग २४५६ वर्ष 
पू्रं इस पवित्र भारत वर्ष के विहार श्रान्त में हुआ था । इनके 
पिता महाराज सिद्धार्थ थे, ओर माता महारानी त्रिशला। आपने 
अपने अलीफिऊ व्य'्तत्व ओर दिव्य आध्यात्मिक ज्योति से भारतीय 
सनन्‍्फति के उतिठाम में एक क्रान्तिकारों युग का निर्माण करके धार्मिक, 
सामाजिक ओर राष्ट्रिय चेत्रो मे नव स्फृर्ति, नव उत्माह तथा नव 
जीवन का संचार किया था । अविवेर और अतान के भीपण गत 
में पढ़े मानय रो मानवता का आदर प्रमश दिखला कर सत्य 
झादिसा के सुखद सिंद्रामन पर विटलाया था, तथा दम तोइ रही 
मास उगा को मीयन या सथुर दान दिया था। गा 


(३) 


* भगवान महावीर का ज्ञान अनन्त था, उन के ज्ञान-वैभव का 
अन्त नहीं पाया जा सकता | प्रश्चु वीर का ज्ञान इतना सूच््म ओर ,ब- 

शाल्र था कि उसका पार पाना स्वेथा असभव है। तथापि हस ने उसे 
यथाशाक्ति समभना है ओर जीवन में उसे उतारना है | सगवान महा- 
वीर के मुख्य-मुख्य सिद्धान्तों को सक्षेप में हम पांच भागों में बांट 
सकते हैं। और वे इस प्रकार है-- 

१- अहिसावाद २- अन कान्तवाद्‌ 

३- कस वाद ४-ईश्वरवाद्‌ 

४-अपरिग्रहवा द्‌ 


इस पुस्तक में इन्हीं पांच सिद्धान्तों के सस्वन्ध में कुछ विचार 
किया जायगा | वैसे तो जैन शास्त्रों में इनके सम्बन्ध में बहुत कुछ 
लिखा गया है। यदि सत्र को लिखने लगे तो एक विशालकाय ग्रन्थ 
बन सकता है। किन्तु प्रस्तुत में हमें विस्तार में नहीं जाना है। सक्षेप में 
ही उन का केवत्न कुछ परिचय कराना है । अत अधिक न लिख कर 
सामान्य रूप से ही इन छिद्धान्तों के सम्बन्ध में कुछ लिखा जायगा । 

अहिसा--वाद 

आध्यात्मिक जगत में भगवती अहिंसा को एक महत्त्वपूर्ण स्थान 
प्राप्त रहा है। अहिंसा आध्यात्मिक साधना की प्राथमिक भूमिका है, 
उस की आधारशिला है । मानवजीबन का उज्ज्वल प्रकाश अहिंसा 

की अमर भावना से ही निवास कर रहा है । ।अहिसा ही संसार रूप 


*भगवान महावीर के जीवन-सम्बन्धी वृत्तान्तो तथा घटनाओं 
को जानने के लिए स्व॒नंत्र रूप से भगवान महावीर के जीवन-चरित्र 
का अध्ययन करना चाहिए । 

9] ० 7र्‌ 
“अहिसेव हि संसार-मरावम्ृत-सारणि' । (योग शास्त्र) 


(४) 


विशाल रेगिस्तान में अमृत का एक सुमधुर भरना है। #शरीर की 
सुद्रता, नीरोगत, सुखसामग्री ओर संपत्ति आदि ये सब अद्विसा 
के ही फल होते है। ।अहिंसा ही सर्वोत्तम आत्मविकास रूप अवस्था 
है। प्रश्न व्याकरण सूत्र सें अहिसा को आठ उपसाए दी गई हैं। 
वें इस प्रकार है -- 

जिस प्रकार भयभीत प्राणियों के लिए शरण का आधार होता 
है, इसी प्रकार संसार के दुःखों से भयभीत प्राणियों के लिए अहिंधा 
आधारभत है । 

जिस प्रकार पक्षियों को गमन के लिए आकाश का आधार है, 
उसी प्रक्रार भव्य जीवों के लिए अहिंसा का आधार होता है। 

प्यासे मनुष्य को जेसे जल का आधार होता है, उसी प्रकार 
सुछ्षों की प्यास से पीड़ित मनुष्यों के लिए अहिंसा का आधार है। 

भूखे मनुष्य की जेसे भोजन का आधार होता है, उसी प्रकार 
अध्यात्मविद्या की भूख से व्याकुत्त मनुष्य को अहिंसा का आवार है। 

समुद्र में ड्ूबते हुए प्राणी को जिस प्रकार जहाज का या नौका 
का आधार होता है, उसी प्रकार संसार रूपी समुद्र में चक्षर खाते हुए 
भव्य प्राणियों को अहिसा का आधार है । 

जिस प्रकार पशु को खू टे का और रोगी को औषधि का आधार 
होता है उसी प्रकार भव्य प्राणियों को अहिंसा का आधार है | 

जंगल में मार्ग भूले हुए पथिक को जिस प्रकार किवी के साथ 
का आधार होता है उसी प्रकार ससार मे कर्मों के चशीभूत हो कर 


#रप-मारोग्य-मैश्वय-महिंसा-फलस-श्लुते । (ुदसति स्मृति 
4अर्दिसा हि परस पदम्‌। (सागवतत स्कध) 


(४ ) 


लाना गतियों में श्रम्ण ऋरते हुए मव्य प्राणियों के लिये अद्विसा का 
आधार होता है । 

अहिंसा और सत्य के अग्रदूत सगवान महावीर ने-- 

“घस्मो “संगलमुक्किदु , अहिसा सजमोी व्यों ” 
यह कह कर अहिला को धर्म और सर्वेश्रेष्ठ मंगल स्वीकार किया है । 
आर साथ मे- 

“देवा। वि त॑ नमंस्तन्ति, जस्स धम्मे सवा मणो 
थ" प्रतिपादन कर अदिसा की उच्चता, मद्त्ता,सफलता और लोकप्रिय- 
ता को भी उन्होंने सहष माना है। इसके अलावा पातझ्लत् योगदशेन 
में पतश्नल्लि ऋषि ने सी अहिंसा को प्रेम का परम प्रतीक अगीकार 
किया है। वे कहते हैं-- 
अहिंसा-प्रतिष्ठायां तत्सनिधो बेर त्यागः । 
(साधनापाद सूत्र ३४) 

--जब् योगी अहिंसा धर्म को अपने जीवन में धारण कर लेता 
है और परुतया उस से उस की हृढ़ता हो जाती है, वव उसके समीप- 
वर्ती प्राणियों का भी बैरमाव दूर हो जाता है । नकुल और सप में 
स्वाभाविक वैर है, यह बात आवालब॒ड प्रसिद्ध है, पर अहिसक 
महापुरुष का सान्निध्य पाकर वह भी निवृत्त हो जाता है। अहिसा की 
छाया मे नकुल और सर्प भी प्रेम के जीवित भडार वन जाते है। 

अहिंसा की मद्िम। महान है। किसी ने उसे धर्म के रूप में देखा 
४ । कोई उसे मंगल के नाम से पुफारता है और क़िप्ता ने उसे शान्ति 
#अदिसा सयम ओर तप यह त्रिविव घम है, और उत्कृष्ट मंगल है । 

+ जिस हृदय में धर्म निवास करता है, देवता भी उसे नमस्कार 
करते हैं ! 


(६) 


का सहापथ तथा आध्यात्मिकता का एक उचज्ज्वज्ञ प्रतीक स्वीकार 
किया है। 


हिसा का अथे- 


अहिसा का प्रतिपक्ष हिंसा है। अहिंसा के स्वरूप का बोव प्राप्त 
करने के लिए सर्वप्रथम हिंसा के स्वरूप के। जान लेना चाहिए । 
स्वनामधन्य आचाये उमास्वानि ने स्वनिर्मित श्री तत्त्वाथसूत्र मे अरमत्त 
योग के साथ किए गए प्राशवध को हिंसा कहा है.- 


प्रमत्तयोगात्‌ प्राणव्यपरोपरणं हिंसा । 
(त० अ० ७ सूत्र ८) 

आचार्यवर उमास्वाति ने हिला की व्याख्या दो अंशो हारा 
पूर्ण की है। उनमें प्रमत्तयोग अथस है और आखरवध, यह दूसरा अंश 
है। राग हं प से पशु व्यापार या जीवनगव असावधानता का नाम 
प्रभत्तयोग है । आणों का वध आणवध कहलाता दे । इन दोनों मे 
प्रथम अश कारण रूप से है जबकि दूसरा कायरूप से। जिस हृदय 
में राग है ष की धारा प्रवाहित हो रही है, असावधानता का जहां 
सर्वेतोमुखी प्रभाव है, प्रसाद जिसका नेठ्त्व कर रहा है, उस हृदय 
द्वारा यदि किसी जीवन करा अपदरण द्वो रहा है, उसे दु ख यापीडा 
पहुँचाई जा रही है, तो वद्ा हिंसा का जन्म होता है, हिंसा की 
डाकिली वहां साकार रूप धारण कर लेती हैं । जिस प्राणवघ में 
रागहं ष नहीं है, किसी प्रकार की अन्य कोई छुद्रभावना भी नहीं 
है, तो बह प्राणवध प्राणों का नाशक होने पर भी हिंसा का रूप नहीं 
ले सकता | 


जीवन में अनेझो वार ऐसे अवसर आते है (कि हम किसी को 
बचाने या उसको सुख-आराम पहुंचाने का अ्रयत्न करते हैं किन्तु 


(७) 


, परिणाम उलट द्वोता है। बचाए जाने वाले को कष्ट होता है, वह 

. कराह उठता है, कई बार तो उसके जीवन का भी अन्त हो जाता 
है । प्राणों के वचाने मे पणंतया सचेत और सतक डाक्टर के हाथो 
से रोगियों के हो रहे प्राशनाश की बात यदा-तदा सुनने में आती ही 
रहती है | किन्तु ऐसी स्थिति में वह प्राणश-नाश हिंसा का रुप नहीं ले 
सकता. क्यों कि वहां भावना रोगी की सुरक्षा की है, उसे बचाने की 
है। रागह प का वहा कोई चिन्ह भी नहीं है। अत वह हिंसा नहीं हे । 
दिसा वहीं होती है, जहां राग-हष का भाव होता है ओर रागद्वष 
की छाया तल्ले जहां किस्ती के जीवन को लूटा जाता है । बस्तुत 
मन, वाणी, ओर शरीर से काम क्रोध मोह लोभ आदि दूषित मनो- 
वृत्तियों के साथ जब किसी प्राणी को शारीरिक या सानसिक किसी 
भी प्रकार की हानि या पी पहुंचाई जाती है, तब उसे हिंसा कह 
जाता है । 

गुरु ढवरा किया गया शिष्यताडन देखने में भले ही हिंसा प्रतीत 

हो, किन्तु वहां भावना की सात्तविकता के कारण उसे दिसा का रूप 
नहीं दिया जा सकता | इसके अलावा अदिित ओर अनिष्ट की बुद्धि 
से किसी को पिलाया गया गौ का दूध भी दिंसा का करण बन जा- 
ता है। अत. हिंसा का मूल वेर॒भाव पूरो भावना है । जद्दा-जद्दा बेर- 
विरोध की भावना निवास करती है, वहा-वहां हिंसा की उत्पत्ति 
होती चली जाती है। 


अहिसा का अर्थ- 


ट्सि का अभाव अहिंसा है। अजनुकम्पा,दया, करुणा, सहानु- 
भूति और समवेदना आदि अहिंसा के ही पर्यायवाची शब्द है। सन, 
वाणी भर शरोर से किसी भी प्राणी को शारीरिक, वाचिक्त और 


(८) 


मानसिक किसी भी प्रकार का कष्ट या क्लेश न पहुँचाने का नाम 
अहिंसा है। अहिसा निवृत्तिरूप और प्रच्त्ति रूप होती है। अटिसा का 
निवृत्ति रूप अथ है-किसोी जीव की हिंसा न करना और उस का अइ- 
त्ति रूप अर्थ मरते जीव की रक्षा करना होता है। अपने हाथों से यां 
अन्य साधनों से किसी जीव को हानि न पहुंचाना भी अद्विसा है! 
किन्तु जो जीव मर रहे हैं,व्म तोढ़ रहे है,उन्हे बचाना भी अहिसा दी 
। अहिसा के दाने रूपों को जीवन में ले आना ही अहिंसा की पवित्र 
आराधना कहलाती है | सगवान शान्ति नाथ के जीव ने राजा सेघरथ 
के भव में अपने शरीर का सांस देकर एक कवूतर के प्राणी का सर- 
क्षण करके अहिसा के प्रवृत्ति रूप अर्थ की अपनाया था। विवाह के 
उपलक्त्य में मारे जाने वाले पशुओ का वचाकर मगवान अरिप्ठनेमि 
ने, नागनागिन के जोड़े की रक्षा करके भगवान ,पाश्व नाथ ने तथा 
जल रहे गोशालक का जीवन का दान देकर भगवान मद्दावीर ने 
अहिसा भगवती के प्रव्न॒त्ति रूप अर्थ की दी आराधना की यी । 
अहिसक जीवन के चमत्कार- 
अहिंसा को अपनाने वाला व्यक्ति अहिसक कहा जाता है। 
अद्विंसक करुणा का छलछलाता हुआ एक विशात्र सरोवर होता है। 
उसका मानस सदा दया के भूले पर भ्ूूलता रहता हे। उसके यहा 
किसी का अनिष्ट नहीं होता । आकुत्नग्याकुल जीवों को वह रक्षा करता 
है। वहां निरन्तर मेत्री, स्नेह और सहानुभूति की धारा प्रवाहित रहा 
करती है । ईर्पा-ह प, बैर-विरोध, संक्रीणंता और असद्दिष्णुता आदि 
विकारो का सर्वेनाश हो जाता है। अद्विसक जीवन जहां कहीं भी 
होता है, ससार उसे प्रकाशस्तभ के रूप में देखता है। अहिंसक जीवन 
एक निराला ही जीवन वन जाता है, उसका प्रस्येक पग ससा्र की 


(६) 


उन्नति ओर अभिवृद्धि के लिए उठा करेंता है। उस के रोम रोम से- 
सुखी रहें सब जीव जगत के कोई कभो न घबरावे । 
वर पाप अभिमान छोड़ जग, नित्य नए मंगल गावे ॥ 
यही अमर स्वर गू जंता रहता है। ससार का हित ओर कल्याण 
ही उसकी साधना होती है। अ्दिसिक जीवन जगत को सदा सुखी , 
निरापए ओर आध्यात्मिकता के समुच्च शिखर पर विराजमान 
देखना चाहता;है। 
अहिसा की लोकप्रियता- 
अहिमा का सिद्धात इतना लोकप्रिय सिद्धांत रहा है कि कुछ कहते 
नहीं बनता। संधार के सभी दशंनशास्त्रों ने इसका स्वागत किया 
है। जेन दशेन का तो कण-कण ही अहिंसा की आराधना कर रहा है। 
जेन दशन मे ऐसा कोई, विधिविधान नहीं है, जहां अहिंसा के दशन 
न हो। जैनसाधु के पांच मंद्ात्रतों और श्रावक के पांच अंगुज्रतों में 
सर्वप्रथम स्थार्न अहिंसा मद्दात्नत और अहिंसा अगुज्नत को प्राप्त है । 
श्री स्थानाग सूत्र से नरकगति से जाने के- १ महा आरभ-हिसा, २ 
मदहापरिग्रह-लो भ; ३ पर्चेन्द्रिय प्राणी का वध, और ४ मासाहार करना, 
ये चार कारण माने हैं। इन में सर्वेश्रथम कारण अहिंसा का अनादर 
हे । सूत्रक्ृ॒तांग अध्याय १ उद्देश ४ तथा गाथा ७ से लिखा है- 
“सब्वे अक्कांतदुक्खा य, आओ सब्बे अहिंसिय'' 
अर्थात्‌-सब प्राणियों का दुःख अप्रिय लगता है, अतः किसी भी 
प्राणी की हिंसा नहीं करनी चाहिए । श 
जैनेतर धमशास्त्र ऋगूवेद मे लिखा है - 
“नकिदेवा मिनीमसी न किरा योपयामसि ' 
अर्थात्‌ू-हसम न किसी को मारे और न किसो को धोखा दे । 
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भगवदूगीता के अध्पाय १९ और श्लोक १५ मे लिखा दै- 
“यस्मान्नोद्विनते लोको, लोकानोद्निजते च.यः 
अथोत्-जो ममुष्य किसी को दु.ख नहीं देता है और न किसी 
से दु खी होता है, वही ईखर का प्यारा होता हे । 
महाभारत के शान्तिपव में लिखा है--- 
सर्वे वेद न तत्कुयु: सर्वे यज्ञाथ भारत ! 
सर्वे तीर्थाभिषेकाश्च यत्कुर्यात्‌ प्राणिनां दया॥ 
अथोत्‌--आरखियों की दया जो फन्न देती है, वद चारों वेद भी 
नहीं दे सकते , समस्त यज्ञ भी नहीं दे सऊते और तीर्थों के स्तान तथा 
वन्दन भी वह फल्न नहीं दे सकते। 
बौद्ध धर्म के प्रसिद्ध ग्रन्थ धम्मपद (१६-१४) में लिखा है-- 
न तेन अरियो होति, येन पाणानि हिंसति । 
अहिंसा सम्यपाणा्णं अरियोति पवुजति ॥ 
अर्थात्‌-जो मनुष्य दूसरों को दु ख देता है, वह आये या भत्ता 
पुरुष नहीं होता। आये ऋहलाने का वद्दी अधिकारी होता है जो दूसरों 
की कष्ट नहीं ढेता तथा सच्र प्राणियों के प्रति दयाभाव रखता है । 
कबीर जी जीवहत्या का बड़े कडें शब्दी में विरोव करते हुए कहते हैं-- 
तिल भर मछमी खायके, करोड़ गऊ करे दान। 
काशी करत ले मरें, तो भी नरक निदान | 
मुसलमान मारें करद से, हिन्दू मारे तलवार । 
कहें कब्रीर दोनों मिली जाएं यम के द्वार ॥ 
सिक्‍खों के घमम-प्रन्थ प्रन्थसाहिव में लिखा है - 
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भंग माछली छसुरापान जो जो प्राणी खाए | 
धर्म नियम जितने किये सभी रसावल जाए ॥ 
जे रत्त लागे कापड़े जामा होए पलीत । 
जो रत्त पीवे मानुषा तिन क्‍यों निर्मल चीत ॥ 
अहिंसा के चरणों में अपने श्रद्धापुष्प अर्पित करते हुए शेख 
सादी कदते हैं -- 
खुदा रो बर आं बन्दा, बख्शाइश अस्त | 
कि खल्क अज़ वजूदश दर आसाइश अस्त ॥ 


अर्थात्‌- खुदा उसी पुरुष को कृतकृत्य करता है, जिसके हाथों से 
किसी भी जीव को द्वानि नहीं पहुँचने पाती । 
एक फारसी का कवि कितनी सुन्दर बाव कहता है -- 


हज़ार गंजे कनाअत, हज़ार गंजे करम । 
हजार इताअत शबहा, हज़ार बेदारी ॥ 
हज़ार सिजदा बहर सिजदा रा हजार नमाज | 
कबूल नेस्त गर खातरें वयाजारी 


अर्थात्‌-चादे मनुष्य थेये मे उच्च श्रेणी का हो, हज़ार खज़ाने प्रनि- 
दिन दान करता हो, हज़ारों राते भक्ति से व्यतीत करता हो, हजार 
सिजदे (नमस्कार) करता हो और हर पिजदे के साथ हजार-हज़ार 
नमाज़ पढ़ता हो तो यह सब पुण्यक्रियाएं व्यर्थ ही होगी, यदि बह 
पुरुष किसो को कष्ट ढेता है। 
इस के इलावा पाश्चात्य दशेन भी -- 
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#पध्षय डाधोी गर0 की), यह कह कर भगवतीअहिसा को 
अपनी अद्धांजलि अर्पित करता है। वस्तुत अहिंसा क्री महिमा 
अपरस्पार है, इसका पार नहीं पाया जा सकता। 

अहिंसा जैनधर्म का प्राण है- 
जैनधर्म का मुख्य सिद्धान्त अहिंसा है। “अहिंसा परम धर्म है” 
यह महावाक्य ओैनधम का ग्राण माना जाता है। जेन धर्स इसी आखण- 
शक्ति से जीवित है । अन्यथा जैनघर्म का अपना स्वरूप ही समाप्त हो 
जाता है। जेनघर्म की घोषणा है-- 
एवं खु नाणिणों सारं, जं न हिंसई किंचण । 
अहिंसा समयं चेच, एयाबंत॑ वियाणिया ॥ 
(सूत्रक्ृ॒तांग अ० ११-१० उ० १) 
अर्थात-किसी भी प्राणी की हिंसा न करना ही ज्ञानी होने का 
सार है। अर्दिसा सिद्धान्त ही सर्वश्रेष्ठ है, केवल विज्ञान इतना ही 
है ' 
प्रश्न हो सकता है कि अहिंसा की बात तो प्रत्येक घम में मिल 
जाती है फिर जेनधर्म की इस मे कया विशेषता है? इस का उत्तर नि- 
म्नोक्त पक्तियों में पढ़िए--- 
यह सत्य है फ्ि दूसरे वर्मा में भी भगवती अद्विसा की मद्दिमा 
पाई जाती है, परन्तु अहिंसा पर जितना बल जेनवर्म ने 
दिया है उ्नना किसी अन्य धर्म ने नहीं दिया दे । जैनवर्म न अहिंसा 
के विषय में जितना विशद ओर सूक्ष्म चिन्तन, मन्‍्थन आध्यात्मिक 


किये /प [पु कक का 
बतुके किसी जीव को नहीं मारना चादिए । यह ईसा की १० 
आाताशों में मे एक आज्ञा दे । 
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जगत के सामने रखा है, उतना हमें कहीं भी प्राप्त नहीं होता । जेन- 
धर्म का तो मूलावार हो अर्हिसा है, वहां हिंसा को ज़रा भी स्थान 
नहीं है। किन्तु दूसरे धर्मा में धर्म के नाम पर द्विंसा को प्रोत्साइन 
मिल्नता है। एक दिन यज्ञवादियों ने-- 
“बेदिकी हिंसा, हिंसा न भवति” 

यह कह कर हिंसा पर अहिसा का रंग चढ़ाने का प्रयत्त किया 
था और स्पष्ट रूप मे द्िसा की प्रतिष्ठा की थी। अहिसा-वादियों की 
ओर से जब यज्ञ में होने वाली पशु-ह्विसा का विरोध किया 'गया तो 
यज्ञवादियों ने-- 

“यज्ञाथ पशव३ सृष्टा:: 

यह कह कर हिंसा फा खुल्लम-खुला समर्थन किया था और उसे 
शास्त्रीय बतला कर आदरणीय बतलाया था । मनुस्मृति उठा कर देख 
जल्ीजिए | वहां श्राद्ध के नाम पर हिंसा का स्पष्ट विधान, पाया जाता 
है। श्राद्ध में अमुक पशु के मांस ज्रे अमुक पित्तर इतने समय तक तृप्त 
रहता है, अमुक पितर इतने समय तक, इस प्रकार के* अनेको मन्त- 
व्यआप को वह्या मित्न सकते हैं । परन्तु जैनधर्म के विधि 
विधानों में और धार्मिक अनुष्तानों में आप को कहीं भी हिंसा के 
दर्शन नहीं होंगे। अर्दिसा के नाम पर हिंसा की बात आप को कह 

*टौमासौ मत्स्यमांसेन, त्रीन्‌ मासान हरिणेन तु । 
ओऔरभ्रणाथ चतुरः, शाकुनेनोथ पच वे ॥ 
पण्मासान्‌ छागमांसेन, पाषतेन च सप्त वें 
अष्टावेशस्थ मांसेन, रौरवेण नबेब तु ॥ 


दशमासांस्तु ठृष्यन्ति, . पराह-महिषामिषे: । 
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भी जैनध् मे प्राप्त नहीं हो सकती है। इबके अलावा,जेनबर्म प्रथ्वी 
में, जल्ल में, वायु में, अग्नि में, वनस्पति आदि सें जीवों की सत्ता मान 
कर उन की यथाशक्‍्य संरक्षा का हृढ़ता के साथ विधान करता है। 
स्थानकवासी साधु वायुकायिक जीवों के संरक्षण के लिए ही मुख पए 
मुखवबस्त्रिका का सदा प्रश्ोग करता है। परन्तु जनेतर घर्मा में ऐः 
अहिसक विधाना को कोई स्थान नहीं है । अददिसा के विषय में जैन 
धर्म की सूक्षमता, व्यापकता, यथार्थता तथा विशेषता दूसरा कीन 
पकड सका है? इसोलिए अदिपा को जनघम का प्राण कहना सववेथा 


युक्तियुक्त तथा शास्त्रीय है। 
अहिंसा एक यज्ञ है- 


अहिंसा को यज्ञ भी कह्दा जा सकता है | इस यज्ञ में यह विशेषता 
है कि इसमे अग्नि को कोई आवश्यकता नहीं है। इसमें केवल तपस्या 
की आग जलानी पइती है| प्रथ्वी को खोदकर कुण्ड बनाने का भी इस 
में कोई प्रयोजन नहीं होता । अर्िंसा के महायज्ञ में जीवात्मा दी अग्नि- 


शशक्रमंयोस्तु मांसेन,. मासानेकदश व तु॒॥ 
सम्पत्सर ते गव्येन, पयसा पायसंन च॑ | 
व्राश्रीशतस्थ मांसेन, . तृ्िद्वांदश वार्पिकी ॥ 
(मनु? अ० 3/२६८-२६६--२७०-२७१) 
अवान्‌ू-मत्य के मास से दो मास, हिरण से तोन मास, भेढे 
से चार, पक्षियों स पाच, बफरे से छ, चितम्वर हिरण से सात, 
काल सम स आठ, रूस झूग स नो, सूचर ओर भसे स दस, स्वरगोश 
ओर फट्टूए ले स्थारह, गो के दब से १ बे, सफेद ओर पराने बकरे 
जे मास से £६ बप तक पितर तृप्र रूते हैं| 
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छण्ड है। लकड़ी से बनी कइड़छी की भी कोई जरूरत नहीं पड़ती | 
प्रस वचन और काया की भश्रवृत्ति ही उस का वाम ढे डालती है। ईन्‍्धन 
तलाकर लकड़ियों को कोयला तथा भस्म बनाने की यहा कोई 
आवश्यकता नहीं होती है । अपने पापकर्मो को द्वी इस में जलाना होता 
है। यही अहिसक यज्ञ है । इस की आराधना तथा उपासना से जीवन 
दुःखों से सदा के लिए छूट जावा है। 


अहिसा एक जलाशय हे- 


अहिंसा एक पवित्र जलाशय है,सरोवर है। इसमें विशेषता यह हें 
के यह जीवन के अन्तरग सल का परिहार करता है, अन्तरात्मा को 
पवित्र बना डालता है | इसमे स्नान करने से अ'त्मा निर्मलता तथा 
ध्वस्थता को प्राप्त कर लेती है । अहिसास्नान के आगे जलस्नान का 
कोई मूल्य नहीं है। प्रात. साय पानी में डुब्क्रियां लगाने से यदि 
जीवन पवित्र बन सहझता होता, मुक्ति के पट खुल जाते होते तो सर्व- 
प्रथम जत्न में सदा रने वाले मच्च, कच्छप आदि जीत्र कभी के 
मुक्त हो गए होते । जलोीय तथा जनचर जीबो का मुक्त न होना ही 
इस बात का प्रमाण है हि जज्ञस्वान से जीवन निष्पाप या मुक्त नहीं 
हो सकता है । जीवन की पवित्रता का वास्तविक सावन ते। अहिसा- 
रूप सरोवर है। विशुद्ध मन, वाणी और कर्म से उसमे समान करने से 
जीवन सर्वथा निष्याप हो जाता है| उप्तहे समस्त पाप धुत जाते है। 


अहिंसा प्रेम है, राग नहीं - 

अहिंसा प्रेम है,इसे राग का रूप नहीं दिया जापधकता । प्रेम ओर 
राग ये दो शब्द हैं। प्रेम गुणों में द्वोता है, राग भोतिक पदाथों से होता 
है। राग तीन प्रफार का माना गया है-फाम, स्नेट ओर दृष्टि। कामराग 
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स्त्री से, पुत्र से, सांसारिक विषयों से होता है । स्नेहराग माता, पिढ 
भाई बन्धु से क्विया जाता है। अपने पक्त का स्तेह या अपने मत का 
प्यार दृष्टिराग कहलाता है। अठारह पापों में राग को एक पाप स्वीकार 
किया गया है जब कि प्रेस जीवन का एक अध्यात्म गुण है। राग जीव- 
नोन्नति में बाधक है, प्रेम उसमें साधक है। भगवान महावीर के 
प्रधान शिष्य श्री गोतम स्वामी के राग ने दी उन्हें केवल्न ज्ञान के प्रवाश 
से बच़्ित कर दिया था। अत राग हेय है और प्रेम उपादेय है। अि 
सा विश्वभ्रेम का ही ज्वलन्त प्रतीक है । श्रेम कहो या 'अह्विसा एक 
ही बात हे । 


अहिंसा और कायरता- 


कुछ लग अहिंसा को कायरता समम चेठे हैं । उन्हे यह -ऋइने 
में ज़रा भी संकोच नहीं होता कि अहिंसा ने मानव को बुजदिली का 
पाठ पढ़ाया है। उनका कहना है“कि व्यक्ति, परिवार, समाज और राष्ट्र 
को नपु सक बनाने वाली अहिंसा है। उनके बिचारों से भारत को 
परावीन बनाने वाली मी अइसा ही है किन्तु वस्तुस्थिति ऐसी, नहीं 
हे । मालूम होता है कि इन लोगों न अदिखा को समझा ही नहीं है | 
अहिसा का कायरता का रूप देना एक बहुत बड़ी भूल है। क्योकि 
अहिंसा और कायरता का दिल रात वा सा विरोध है। भारत के 
प्राचीन इतिहास तो यह साबित करता है, कि जब तक इस देश में 
अडिसा के उपासक शासको ऊका राज्य बना रहा, तब्र तक यहां की प्रजा 
में शोर्य और पराक्रम फ्री तनिक भी कमी नहीं रही | उन शासकों ने 
अपने देश की स्वाधीनता की रक्षा के लिए शक्तिशाली श॒त्रओं के 
साथ वीरठापुण युद्ध किर ओर ऊभा भा इन्होंने फायरता से सिर 
नहीं मुझाया। सम्राद चन्रगुप्त और अशाफ अर्दिसा धर्म के सव्र से 
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बडे उपासक ओर प्रचारक थे किन्तु उनके शासनकाल में भारत कभी 
पराघीन नहों हुआ । बल्कि मारत की जितनी विशाल सीमाए' उस 
कील में थीं, उतनी कमो नहीं रहीं और निकट भविष्य में होने की 
संभावना भी नहीं की जा सकती । 


इस के अलावा एक ब्रात और जान लेनी चाहिए कि जैन-- 
शास्त्रों मे हिंसा के चार प्रकार लिखे है--सकल्पी, आरंभी, उद्योगी 
ओर विरोधी | जानबूक कर मारने का इरादा करके किसी प्राणी 
को मारना सकल्‍पी हिंसा है। चौके, चूल्हे आदि के क्राम-धन्धों से 
जा हिंसा होती है, वद्द आरभी हिंसा कहल्नाती है | खेती बाडी 
व्यापार तथा अन्य उद्योग करते हुए जो हिंसा होती है बद्द उद्योगी 
हिंसा कही जाती है। शत्रु छ़रा आक्रमण होने पर देश को विनाश से 
बचाने के लिए, अन्याय अनीति और अत्याचार का ग्रतिकार करते 
के लिए जो युद्ध लड़े जाते हैं, उन में जो द्िंसा होती है, उस हिंसा का 
नाम विरोधी हिंसा है । जैन गृहस्थ इस चतुर्विध हिंसा में से केवल 
सकलल्‍पी हिंसा का त्यागी होता है। मारने की इच्छा से जो निरपराध 
प्राणी की द्विंसा की जाती है, उसे चह् सदा के लिए छोड़ देता है, किन्तु 
देश जाति की रक्षा के लिए आततायी लोगों से जो मोचा लेना पडता 
है, उस में जो हिंसा होती है, उस का त्याग उसे नहीं होता है। जैन- 
धर्म को अपनाने वाला कोई भी जेन ग्रहस्थ यदि शन्नुओ का दमन 
करता हे । देश, जाति और धर्म के हत्यारों के साथ दो हाथ करता 
है, तो ऐसा करता हुआ भी वह अपने धर्म से च्युत नहीं होता । क्‍्यों- 
कि धर्म महण करते समय उसने विराधी हिंसा का परित्याग ही नहीं 
किया है । 


अहिंसा को कायरता का अतीक समभने वाले लोगो को महात्मा 
राधी का जीवन देखना चाहिए | गाघी जौ अहिंसा के उपासक थे । 
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क्या कोई कह सकता है कि उनत्त में कायरता थे ? गांधी जी ने अहि- 
सा की महाशक्ति द्वारा शक्तिशाली च्ृटिश सरकार का डट कर सामना 
क्रिया और रक्त की एक बू८ बहाए बिना उसके पेर उखाड दिए | 
सेकडो वर्षों की भारत की दांसता को अहिसा के ही प्रताप से समाप्र 
किया गया है। स्वयं गांधी जी क॒द्दा करते थे कि सेरा अह्िसा का 
सिद्धान्त एक विधायक शक्ति है। कायरता या दुर्ब्वता को इस में कोई 
स्थान नहीं हे । एक हिंसक से अहिंसक बनने की आशा तो की जा 
सकती है, किन्तु कायर कभी अहिसिक नहीं वन सकता। 


सिद्द, व्यात्ष आदि हिंसक तथा अतिक्र पशुओं से आकीण वनों 
में अकेले भ्रमण करना, ओर ऐसे भीषण जंगले में आत्म-सावना 
करना क्या बच्चों का खेल दै ? आज के वीर कहे जाने वाले व्यक्ति 
तो सिंह की आकृति मात्र देखने से दम तोड़ बैठते हैं, पर भगवान 
सहावीर, महात्मा बुद्ध, स्वासी रामती्थ आदि उन अहिसिको छी 
निर्भयता देखिए, जो अकेले वनों में घुमते रहे । सिंहों और व्यात्रो 
के भीषण चिघाड़ो से भी जरा मण्भोत नहीं द्वोने पाए | वस्तुत 
अइईिसा वीरता का पावन स्रोत है ओर हिंसक भावनाओं को मिटाने 
में एक अपूब चमत्कार लिए हुए है | हिंसक से हिंसक पशु सी अपिस ऋ 
योगी के सामने आते ही बे्‌र॒भाव छोड़ देता है। अहिंसा की इस 
सत्यता को भारत के महांव सन्त पतंजल ऋषि ने-- 

“अहिंसाप्रतिष्ठायां_ तत्सन्रिधों वेरत्याग."' 
इन शब्दों छ्ावारा व्यक्त किया है । 


रही भारत को पराधीन वनाने की बात, इस के सम्बन्ध में तो 
इतना ही निवेदन है कि भारत को पराधीन अहिसा ने नहीं बनाया, 
बल्कि भारतीयों की फूट ने द्वी इन्हे पराधोच बना डाला है। प्रथ्वी- 
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राज चौहान और जयचढः यदि आपस में न कडते और प्रथ्बीराज 
का पराजित करने के लिए यत्रि जयचंद शहाचुद्दीन गौरी को निम- 
त्रित न करता ता भारत कभों परावीन नहीं हो सकता था | जयचद 
ने स्वयं उस यवन बादशाह को बुलाया और उसके साथ मिन्न कर 
प्रथ्बीराज को हराया ओर अन्त में भारत को दासता की बेडियों में 
जकड़ाया । यह एक ऐतिहासिक सत्य है, इसे फ्रिसी भी तरह मुठलाया 
नहीं जा सकता । अत भारत की पराबीनता का कारण अहिंसा नही 
कहा जा सकता । उस का कारण तो अपने घर की फूट ही है। 


अहिंसा के दो रूप- 

अहिसा को महात्रवत ओर अरुत्रत भी कहा जाता है। अर्ठिसा 
जब पूर्शारूप से प्रहण कर ली जाती दे मन, वाणी और काया मे 
पुरणंतया उमे अपनाया जाता दे तब वह महात्रत कहलाती है, किन्तु जब 
उसे आशिक रूप से धारण किया जाता है, कुछ छूटो के साथ अपनाया 
जाता है। तब वह अगुद्गरत कही जाती है। जैन साधु मन, वाणी 
ओर शरीर से हिंसा का स्वेथा परित्याग कर के मन) वाणी ओर 
शरीर से अहिंसा को धारण करत। है, इसलिए उस की अहिसा महा- 
त्रत अहिसा हैं । किन्तु श्रावक्र साधु जेँसी पूर्ण अहिंसा को नहीं धारण 
करता। उसे आंशिक रूप से अपनाता है, इसलिए उत्तकी अआर्टिसा 
अगुनब्नत अद्विसा कहलाता है। 


गृहस्थ पर अनेकों उत्तरदायित्व हैं, उसे अपने परिवार का 
पालन-पोपण करना द्वोता है, सामाजिक वातावरण से निपटना पडता 
है। उसे बच्चा का विवाह करना है, मकान वनाने हैं, देश जाति की 
रक्षा के लिए आततायां ओर विराधी लागो का सामना करना है 
उस के संरक्षण और सम्बधन योग्य साधन जुटाने €, इस के अलावा 
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जीवन-निर्वाह के लिए अन्य अनेकों व्यवसाय करने हैं, अंत वह 
अहिसा को पूर्ण रूप से जीवन में उतार नहीं मक्ृता ३ । साधु की 
भांति कनक कामिनी का सर्वेथा त्यागी नहीं चन सकता दे । इसलिए 
वह केवल निरपराच्री तचस (इधर उधर आने जाने वाले) जीवी की 
हिंसा का त्याग करता है। ग्रहस्थ की इसी अर्द्सावृत्ति का नाम 
शास्त्रीय मापा में अरुज्नत अहिंसा है। 
अहिंसा की उपयोगिता- 

भगवान मह्दावीर के युग में जो धार्मिक अनुष्ठान किए जाते 
थे, उन में मुख्य यज्ञ था। यज्ञों से बेद मंत्रों द्वारा अत्यधिक मात्रा 
में हिंसा दोती थी । पशुवध के बिना यज्ञ पूर्ण नहीं होते थे । यज्ञों में 
धोढों, गौओं और मनुष्यों की चल्ि दी जाती थी। देवी-देवताओं के 
नाम पर अन्य अनेक प्रकार के पशुओं को मौत के घाट उतार दिया 
जाता था| इस पर भी उसे घर्म का रूप ढिया जाता था। मनुस्मृत्ति 
अध्याय ४ श्लोक २२-३६-४४ में लिखा है-- 

“यज्ञार्थ ब्राह्मणध्याः, प्रशस्ता सगपक्षिणः'' 

अथोत््‌-ज्ाझयण को प्रशस्त पशु और पक्षियों का यज्ञ के लिए 
वध करना चाहिए | 

यज्ञार्थ पशवः सृष्ठाल, स्वयमेत्र स्यम्थुवा । 

यज्ञस्थ भृत्ये स्वस्थ, वस्माद्‌ यज्ञे वधोध्वघ. ॥ 

अर्थात्‌--सव यज्ञों के ऐश्वर्य के लिए स्वयं त्रह्म ने पशुओं का 
ईसा लिए ही बनाया है। अतः यज्ञ में होने वालो हिंसा भी अ्दिसा 
ही हे। 

था वेदविहिता हिंसा, नियताउस्मिश्चराचरे । 

अहिंसामेव ठां विद्या-ह्वं दाद्ममों हि. निर्बभो ॥ 
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अथोन्‌--इस चराचर जगत्त से वेदविहित हिसा को अहिसा 
ही समझना चाहिए, क्योकि वेद से ही धम का निर्णय होता है। 

इस प्रकार यज्ञों के नाम पर हिसा की प्रतिष्ठा चल्न रही थी। 
भगवान महावीर को सर्वप्रथम इसी यज्ञहिसा से लोहा लेना पढ़ा था । 
भगवान ने इस यज्ञड्िसा का प्रबल विरोध किया, इसे पाप बतलाया 
ओर कठा-हिंसा ईिसा है, चाहे वह यज्ञ के नाम पर हो, चाहे वह 
किसी धर्ममन्‍न्थ को साध्यम बना कर की जाए। भगवान ने डंके की 
' चोट से फरमाया कि स्वाथवश किए गए किसी के जीवन के विन्नाश को 
अहिंसा का रूप नहीं दिया जा सकता। हिंसा आग है, फिर वह 
अपने घर की हो या पडोसी के घर की। आग का स्वभाव जलाना 
है। वह जहां भी हें।गो, वहीं जलाएगी। इमी प्रकार हिंसा की आग 
जहा जलती है वहां अदिसा का पौधा जीवित नहीं रह सकता । अत. 
मानव को हिंसा से सदा बचना चाहिए ओर अहिंसा को अपने 
जीवन का साथी बनाना चाहिए। 


इस के अलावा विश्व के *प्भी जीव जीना चाहते है, मरना 
कोई नहीं चाहता, दु ख और वेदना सभी को अप्निय है। इसलिए 
भी किसी को दुःख नहीं देना चाहिए | दूसरों को सता कर प्राप्त किय 
गया सुख सच्चा सुख नहीं हो सक्रता। क्योंकि यदि व्यक्ति अपन 
सुख के लिए दूसरों को सताता दे तो समय पाकर दूमरा व्यक्ति भी 
पहले व्यक्ति को सताएगा । इसी प्रकार यदि हिंसाजन्य सुख को प्राप्त 
करने का सिद्धान्त पनप उठे तो एक दिन सभी जीव दु खी ह। जाएगे, 





असन्वे पाणा पियाउया सुहसाया, दुक्खपडिकूला अप्पियवदा 
जीविणो, जीविउकामा, सन्वेसि जीविय॑ पिय॑ । 


(आचाराग सूत्र, अ० २, उ० ३, खु८ ८७) 


) 


( 


हण्डने पर भी संसार में कोई सुखी नहीं ।मलेगा । इसीलिए 
भरावान महावीर ने हिंसा का बिरोघ किया ओर अहिसा की श्रतिष्ट 
करते हुए उपदेश दिया-- 
सुख सप की अनुकूल हे, दुःख सब को प्रतिकूल । 
दयाधर्म है इसलिए, सब धर्मों का मूल ॥ 

जीवन और अहिंसा- 

अहिसा मदा से सुल्लों का स्रोत रही है, इसकी आरावना से 
मानव ने लौकिक और पारलोकिक सभी प्रकार की सुखशान्ति प्राप 
की है। आज भी अहिसा में वही शक्ति है। आज भी अहिसा मानव 
के क्कोशो और कष्ठों का अन्त ज्ञा सकती है किन्तु यद्द तभी हो सके- 
गा जब अहिसा का आदर किया जायगा उसे जीवन से उतारा जाय 
या. उसकी आराधना में तन मन अपित कर दिया जायगा । पर 
आज अठिसा फी जा दुह्शा हो रही है, उस ढोहराने की आवश्य- 
कता नहीं हे । जिस अहिंसा का जन्म ही हिंसा की आग पर पानी 
डालने के लिए हुआ था, आज स्वार्थी मनुष्य उस्मी का वेष पहन कर 
जनमानस में आग लगाने का यत्न करता दे, ओर तो और, समार 
को सुखशान्त का मद्दापथ दखलाने वाल त्यागा बगे सी आज भट- 
का फरता दे । सत्य अहिंसा व महापाठ पढ़ाने वाला साधु समाज भी 
आज दिसा का शिकार दो रहा है। आज साधुओ में लड़ाइए होती 
है, क्व श होते हैं. एक दूसरे को नीचा दिखाने के लिए साधु महात्मा 
भी किख्वित्‌ू सकोच नहीं करने पाते, तभी तो परिडत नेहरु ले कहा 
था कि भारत के ४६ लाख साधुओं में मुश्किल से हजार साधु साधुता 
के धनी होगे । वास्तव से अहिंसा की मह 


का रा ता बाते बनाने से कायम 
नहीं की जा सकनी चह तो उसे जीवन से उतारने से होती है। 


पं 


डे 
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शहिसा धर्म के जयनादो से, उसे जीवन से न ज्ञा कर, केवल 
' इस की दुहाई देते रहने से अहिंसा की प्रतिष्ठा त्हीं हो सकती हे | 
अहधिसा का जीवनोपयागी न बना कर मात्र उध्त की दुशई देते रहने 
से तो अहिंसा बदनाम हाती है ओर जनमानस से ड़सके लिए अश्रद्धा 
एवं अरुचि पेदा होती है । इस बात की पुष्टि गाधी जी के एक भाषण 
द्वारा हो जाता है, जिस में उन्हों ने कहा था कि जब से अहमदाबाद 
में था, तब वहा के काकरिया तालाब का पानी सूख जाने से जेनी लोग 
मछालयो को पानी पिलाने जाते थे और कई वार सें देखता हूँ कि 
व्याधर्मी चींटियो की आटा डालने जाते है | दूसरी तरफ उन का 
जांवन देखें तो मछलियों को पानी पिलाने वाले अपने पड़ौसी की 
तरफ, वह भूखा है या बीसार है, कुछ भी ध्यान नहीं देते हैं। मछ- 
लियो के पानी पिलाने वाले सट्टा और व्याज आदि के धन्‍्वो द्वारा 
सानव फा खून पी जाने मे तनिक भी हिचकचाते नहीं हे । चोंटियो 
का आटा डालने वाले दूसरी ओर बिधवा की धरोहर का अजगर 
की भाति निगल जाते है। यह सब देख कर मुझे आश्रय होता है कि 
जेनियों ढीं अहिंसा केसी है ? 


जैनव् की अहिंसा महान है। देश, जाति ओर परिवार के 
जीवन निर्माण के लिए चह एक वरदान के रूप में हमारे सामने आती 
है तथापि गानवी जैसे युगपुरुष के मानस में जो भ्रान्त धारणा बन गई 
है उस का उत्तरदायित्व उन लोगो पर है, जो “अहिंसा धर्म की जद्य 
हा” ये नारे तो लगाते है किन्तु अपने जीवन का एक कण भी उससे 
छूने नहीं दते । वस्तुत” जेन अहिंसा की लोकप्रियता और मार्मिकता 
से अनभिज्ष और यथाथे रूप से उसे जीवन में नत्ञाने वाले ज्ञोगों 
के दिखावटी कारणामों से अ्दिसा की यह दुरवस्था हुई दे और हो 


रही है । 


अहमदाबाद के लोगों की अहिंसा के सम्बन्ध में महात्मा गांवी 

ने जो जिक्र किया हे उसके पम्बन्ध में मुझे अधिक कुछ नहीं कहृन 
है। जेनदशन का जहां तक मैंने अध्ययन किया है, उसके आधार पर 
में तो इतना दी कह सकता हू कि अहमदाबाद के लोगों की अहिसा 
जैनदशन की अहिंसा नहीं हैं। जैनदशैन में ऐसी पंगु और अभी 
अहिसा का कोई स्थान नहीं है । यह सत्य है कि जैनदशशन चींटियों 
ओर मछलियों की रक्षा की प्रेरणा अवश्य करता है किन्तु वह चींटियों 
ओर मछलियों के साथ-साथ मानव-जीवन की रक्षा को अपेक्षाकृत 
आधिक महत्त्व भ्रदान करता है । मानव-जीवन को जैनद शत ने सर्वों- 
बरि स्थान दिया है । एकेन्द्रिय जोबन की अपेक्षा पव्म्चेन्द्रिय जीवन 
को रक्षा सर्वप्रथम है। यही जैनत्व है, यही जैन -सस्क्ृति का 
अमर स्व॒र है। राष्ट्रपिता मशत्मा गान्धी विधवाओं की धरोहर को 
अजगर की तरद्द निगल जाने वाले लोगो को भल्रे द्वी जेनी कहें किन्तु 
जैनदशन उन्हें जैन नहीं कहता | ऐसे लोगो का जीवन जैनत्व स 
कासो दूर हैं। ऐसे लोगों को जेनी नहीं कहा जा सकता। मै तो 
कहता हैँ कि एस लोग अपने को जेनी कह कर जैनत्व को लाजिछत 
करते हैं । जैंनदर्शन को बदनाम करते हैं। ऐसे लोगो को चाहिए कि 
अपने का जेन न ऊहें, अपने का जेन कह कर नागा की आंखों में 
घूल न मोऊे | उन्‍हें चाहिए कि अपने उपर जनत्व का लेवल न रखें । 

निप की शाशी पर अमृत का लेबल नहीं रहना चाहिए | 
आज पद्िसा के मप्नाड अवश्य मना लिए जतत हैं, किन्तु 
हुंदयो मे वरविराध का आग निरन्तर जलतो रहती ह। कट्ठिए, ऐसे 
कारे अदिमा-सप्नाईटो से मानव जगत यो ऊमी नह 
भा सुख शान्ति का लाभ 
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प्राप्त हो )सकता ? कदापि नहीं | अतः जीवन और अहिसा इन दोनों 
को मिल कर रहना चाहिए। इम दोनों का सामंजस्य ही मानव-जीवत 
की सफन्तता का अपूव महापथ है। यदि अद्दिंसा पूर्व दिशा की ओर 
जाने को कहती है, किन्तु जीवन पश्चिम दिशा की ओर बढ़ रहा है, 
दव वात नहीं बन सकती, ऐसी दशा मे दुःखों का नाश नहीं होगा। जो 
जीवन अद्िसा को प्ाथ लेकर ऋआगे बढ़ता है, एक पग भी अहिंसा को 
पीछे जाने नहीं देता, वही जीवन अपने लक्ष्य को पा सकता है और 
ऐसा ही जीवन ऐहलीकिक ओर पारलौकिक दुःखों का सर्वेनाश कर 
के मुक्ति के अखण्ड सुख-साम्राज्य ५) उप्लब्ध करने मे सफल हो 
सकता है। 


अहिंसा और मांसाहार- 


मांसाहार की उत्पत्ति हिंसा से शोती है । हिसा के बिना मांसा- 
हार का निष्पादन नहीं हो सकता। मांसाहार में पशु-पक्तियों की हिंसा 
स्पष्ट रूप से पाई जाती है, अतः मांसाह्यर के साथ अहिंसा का कोई 
सम्बन्ध नहीं है | मासाहार मनुष्य के फोमल हृदय की कोमल 
भावनाओं का नष्ट कर देता है, उसे पूर्णतया निदेय और कठोर बना 
डालता है । आप द्वी सोच लें कि मांस किसी खेत में पेदा नहीं होता 
युक्षों पर नहीं लगता, ज़मीन से नहीं निकलता, आकाश से भी नहीं 
बरसता। वह तो चलते फिरते जांवत प्राणियों को मार कर उन के 
शरीर से प्राप्त किया जाता है। इस के अलावा, वविक्र जब चम- 
चमाता हुआ छुरा लेकर पशु पत्तियों के जीबनो पर प्रहार करता है, 
ऋरता के साथ उन के जीवनो का अन्त कर देता है। वह दृश्य कितना 
मयकर और ल्ोमहषेक होता दे ? सहृदय व्यक्ति तो उसे देख भी 
नहीं सकता । ऐसे हिसापू्ण, ऋूरतम सांसाहार के साथ अहिंसा का 
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क्या सम्बन्ध हो सकता हैं? अ्दिंसा ऐसे नीच और पशुता-पूर्ण 
कृत्यो से सदा दूर रहती है। वहां किसी प्राणी के। मार डालना तो 
दर, कप्ट पहुंचाना, हानिकारक, घातक तथा कठोर भाषा का प्रयोग 
करना भी निपिद्ध दैं। अहिंसा को छाया तले कसी को कोई दुः 

प्राप्त नहीं हो सकता। अहिंसा के साम्राज्य में मनुष्य, पशु ससार के 
मसस्त जीव साननन्‍् रहते हैं, ऊिसी को किसी से किसी भी प्रकार का 
केई भय नहीं हाने पाता है। शेर, बकरी एक घाट पानी पीते हैं। सप 
ओर नकुल परस्पर आख-मिचौनी करते है, बेरभाव भून जाते हैं । 


अत्सि की महिमा का क्‍या वर्णन किया जाए ? उस का पार नहीं 
पाया जा सकता। 


कहा जा सकता है कि शाकाहार मे भी जीव-हत्या होती है, और 
मासाहार से भी, फिर हिंसा को लेकर मासाहार और शाकाहार दोनो 
वरावर ठहस्ते हैं। ऐसो दशा में एक प्रशस्त और दूसरा अग्रशस्त क्‍यों? 
इसके उत्तर मे निचेदन हैँ कि मासाहार ओर शा।काहार दोनों को वराबर 
नहीं &दराया जा सकता, क्योकि गेहूँ आद शाक्र की बुनियाद आबी 
ओर बकरे आदि पशु की चुनियाद पेशात्री है। शाक में अव्यक्त चेतना 
बाला जीव है, और वकर में व्यक्त चेतना वाला प्राणी है। बकरे 
ऊ मारने वाले के भाव प्रत्यक्षत: कर, निर्देय और कठोर होते हैं 
जबकि गेहूँ पीसने वाले के ऐस नहीं होते | अतः मांसाहार की शाक- 
हर के साथ कोई तुलना नहीं क्री जा सकती । मांस जैसो अपवित्न, 


घृशिन ओर तामसी वस्तु, सात्विक शानाहार के बराबर कैसे ठहराई 
जा सकती # ? 


शाकाहार छोर मांसाहार का पन्तर ओर इन का शपना-अपना 
म्ब्नत्र प्रभाव देग्पने के लिए ही यराप के हर सेल्स विश्वव्रद्यालय मं 
“4 यार एक पशाषन्षण हुआ था| इस में दश हज़ार विद्यार्था बठ थे । 
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इन में से पाच हज़ार को केवल शाकाइर फल, फूल, अन्न आदि पर 
ओर पांच हज़ार को मासाहार पर रखा गया था । छट्द मह्दीनों के बाद 
जाच करने पर मालूम हुआ कि मांसाधारियों की अपेक्षा शाकाहारी 
सब बातो में तेज रहे । शाकाहारियों में दया, क्षमा, प्रेम आदि 
गुण प्रकट हुए ओर मांखाह्यारियों में क्रोध क्ररता, भीरुता आदि 
दुगु णो का प्रादुर्भाव हुआ। मांसाहारियों से शाकाहारियों से बल, 
सहनशरक्ति आदि गुण भी विशेष रूप से पाए गए। शाकाहारियों में 
मानसिक शक्ति का विफास अच्छा हुआ। इस परीक्षण से थद्द स्पष्ट- 
रूप से सिद्ध हो गया था कि मांसाहार शाकाह्वार की बराबरी व समता 
नहीं कर सकता । 

यह सत्य हैं कि सजीव वनस्पति का भोजन भी एकद्स निष्पाप 
नहीं है, उसे भी हिंसाजन्य पाप होता है किन्तु इस का यह अर्थ 
नहीं है कि चह मासाहार के समान पाप है। दोनों में सेरपवेत और 
सरसों जैसा अन्तर है | इस तथ्य को एक उदाहरण से सममिए-- 

कल्पना करो, एक व्यक्ति किसी के मकान में सेंघध लगा कर 
आर ताले तोड कर चोरी करता है और दूसरी ओर्‌ एक व्यक्ति दोंत 
खुरचने के लिए किसी के घर में पड़े हुए घास के तिनके को उठा लेता 
है, मालिक की आज्ञा बिना उसे प्रहण कर लेता है ! दोनों जगह 
ब्रित्ता ढी हुईं वस्तु को महदण किया गया है, दोनो स्थानों पर चोरी 
को गई है, दोनों मे अदृत्तादान चल्न रहा है। फिर भी इन दोनों 
अबतादानों में अन्तर अवश्य है। व्यावहारिक दृष्टि और शास्त्रीय 
दृष्टि इन में महान अन्तर देखती है | सेघ लगा ऋर या ताले तोड़ कर 
बन चुराने वाला व्यक्ति राजदण्ड का पात्र द्वोता है। उसे जेलखाने 
में जाना पडता है, किन्तु तिनका उठाने वाले व्यक्ति को आज तक 
किसी न्यायालय ने जेल नहीं भेजा | यह नो हुई व्यावहारिक दृष्टि की 
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बात । अब शात्रगीय दृष्टि को देख लीजिए ' शास्त्रीय दृष्टि से घन 
चुराने वाला व्यक्ति अपने अचौर्यागुन्नत का भंग करता है, किन्तु 
तिनका उठाने वाले का उक्त त्रत सवेथा सुरक्षित रहता है। कारण 
स्पष्ट है । धन चुराते समय आत्मा में एक विशेष प्रकार के दुष्ट भाव 
पाए जाते है, चोरी के ख्याल द्वोते हैं, किन्तु तिनका उठाने वाले के 
ऐसे भाव नहीं हेतते । 
सांसाहर और शाकादार के सम्बन्ध में भी यही बात समस्त 
लेनी चाहिए। हिंसा दोनों जगद्द दै। तथापि दोनों में महान रन्तर 
है। मनुष्य के समान विविव क्रियाए करने वाले पशुओं के जीवन 
वो लूट कर उसके मांस का आद्वार ऋरना महापाप है और सजीव 
वनस्पति का भोजन करना सामान्य पाप है। क्योंकि पशुओं की हत्या 
करने में अठिशय करता, निदेयता और फठोरता अपेक्षित है, जब 
कि वनस्पति की हिंसा में वह बात नहीं होती है । 
एक बात और समझ लेनी चाहिए | काई जीव एकेन्द्रियहै, 
कोई द्वीन्द्रि, कोई त्रीन्द्रिय, काई चतुरिन्द्रिय ओर काई पच्चे न्द्रय है। 
इस तरद जीवों की नाना अवस्थाए पाई जाती हैं। ज्यो-ज्यों इन्द्रियों 
की अविकता होती चली जाती हे, त्यों-त्यों उन की दिसा में पाप की 
भी अधिकता होतो चल्ली जाती है । एक्रान्द्रय जीव की अपेक्षा द्वी- 
न्द्रिय जीव की हिंसा मे अधिक पाप लगता है, ओर यही क्रम पद्चन- 
न्द्रिप जीव की दिसा तक समझ लेना चाहिए। इस दृष्टि से भी 
मांसाहर शाकाहार की वशावरी नहीं कर सकता | 
माप्त शाखोय दृष्टि से स्याज्य है, स्वास्थ्य की दृष्टि से परित्याब्य 
६, तथा थ्रार्थिक दृष्टि से भी हेच है । इस सम्बन्ध में बहुत कुछ लिखा 
च कहा जा सकता है, किन्तु यद्द अस्तुत नित्रन्ध का विपय कीं हैं। अत 
इस सम्बन्ध में यदि अचसर मिला तो स्वदंश्रता से लिखने का विचार 
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है। प्रस्तुत में तो केवल इतना हीं बतलाना इष्ट है कि सांसाद्वार का 
अहिंसा के साथ कोई सम्बन्ध नहीं है | 


' अहिंसक भारत हिंसा की ओर- 


भारत सदा से संधार को अहिसा का पाठ पढ़ाता रहा 
है, इस सत्य से कभी इन्कार नहों किया जा स्रकता। इतिहास 
इस बात का गवाह है। आज भी भारत सरकार पंचशील के नाम 
से संसार में अदिसा का प्रसार कर रही है। किन्तु इस बात से भी 
आज इन्कार नहीं ह्िया जा सकता कि ससार को अहिंसा 
का पाठ पढ़ाने वाला भरत आज स्वय हिंसा की ओर बढ़ 
रहा है। मद्दात्मा गांधी के अहिंसक भारत से आज हिंसा का बोल- 
बाला दो रहा दे । महान्‌ अहिसक महाराज अशोक के सिंह चक्र को 
शटप्टरिय चिन्ह बना कर भी आज का भारत उन की शिक्षाओं से कोमों 
दूर है। पशुद्वत्या को ही लें। महाराज अरोक के शासनकाल/मे 
पघमस्त भारत में पशुद्वत्या बन्द कर दी गई थी, परन्तु आजकल भारत 
में पशुदृत्या दिन प्रतिदिन बढ़तां जा रही है। अंग्ररेज़ी राज्य के 
समाप्त हा जाने पर भी पशुआ की हत्या से कमी नहीं हुईं, बल्कि 
बुद्धि ही हुई है। अग्न रेज़ो शासन में प्रतिवर्ष छ्गभग एक करोड़ 
भमोझों की हत्या होती थी। उस समय भारत अखण्ड था। पाकिस्तान 
बनने नहीं पाया था | पाकिस्तान बन जाने पर पशुओं का ए 5 तिहाई 
भाग पाकिस्तान में चला गया। इस से स्पष्ट हें कि स्वततन्न भारत में 
पशुत्त्या मे कमी आजानी चाहिए थी, किन्तु १६२४-५६ ई० की 
सरकारी रिपोट से ज्ञात होता है कि कतल किए गए गाय ओर बहुडों 
की ८० लाख ७० हजार खालो नियात भाग्व ने छिया हैं। ये सब 
खालें रूस, अमरीका तथा इगलेण्ड ,आदि देशों में लेजी गई । इस के 
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अलावा, भारतवर्ष में जूते चनाने वाली कुछ विदेशी (अब शायद 
स्वदेशी) कम्पनियां कतल किए गए गायो और होनहार वचड़ों की 
लगभग ४० लाख खाल प्रतिवष खर्च करती है | इस हिसाब से स्पष्ट है 
कि भारत मे आज अगरेजी शासन से दूना गोवध हो रहा है | 


मांस के लिए पशुओं का सहार8- 


भारत सरकार की राष्ट्रीय आय कमेटी ने १६४८ में जो रिपोर्ट 
दी थी, उस के अनुसार १६४०-४१ में २२ करोड रुपयों का गो मात 
नैयार हुआ, सैंन का सांत्त ६ करोड़ ४० ज्लाख रुपयों का, भेड ओर 
बकरी का मांस ४४ करोड रुपयों का, सूअर का मांस ४ करोड़ ७४ लाख 
रुपयों का, सुर्णी ओर बतख के अण्डे १० करोड़ रुपयों के मुर्गी का 
मांस ८ करोड़ रुपयों का, और मछली ३६ करोड रुपयो की तैयार हुई । 
ये अरक केवल सरकारी कसाई खानो के हैँ । शेष स्वतन्त्र या प्रच्छम्न 
रूप से जो गोवध होता है यदि उस के भी आंकड़े श्राप्त किये जाएं 
तो यह सर्या और भी बढ़ जायगी | इसके इलावा, खाद्य दथा 
क्रषि मंत्रालय ने १६४६ इं० मास बाजार की जो रिपोर्ट प्रकाशित 
की है। उसके अनुसार सम्कारी तौर पर मांस का उत्पादन तथा 
प्रचार बढ़ाने के लिए सुकाव ब्यि गये हैं। 


मांस-भक्षण के लिए प्रोत्साहन :- 


मास-भक्षण के लिए भारत सरकार जनता को विशेष रूप से 
पत्माहिन कर रही हूँ । सन्‌ १६४८ ई० से छाम्रेस ने नह्रू जी की 
अबव्यक्षता से राष्ट्रिय योजना समिति बनाई थी। इस समिति की 
पशुनम्त सुधार उउसामति ने भारत के म्बतन्त्र हो जाने पर ३१ 
जनवरी (६४८ ३० की जे; रिपार्ट प्रकाशित की है, उस में यह 
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£₹ सुझाव दिया गया कि लोगो को भोजन की आदतो और धार्मिक 

* भावनाओं सें क्रान्ति करके पालतू गाय आदि पशुओ को भोजन 
9० प ् हृ 

! के स्थान पर काम से ल्ञाना चाहिए । 


'. द्वितीय पंचवर्षीय याजना में गोवध ज/री रखने का उन्लेख 
हैं। इस योजना में मछली उत्पादन के लिए १२ करोड़ रुपए ब्यय 
करने का उन्लेख है , मुर्णियों और उनके अणस्डो के उत्पादन के 
लिए ३ करोड की व्यवस्था है । 
स्वराज्य प्राप्त होने के पूव भारत से मांसहारियों की संख्या 
बहुत कम थी परन्तु सरकारी सहयोग ओर प्रोत्साहन से आज उन 
की संख्या दिन दूनी रात चौगुनी बढ़ रही है। आज शायद ही कोई 
चाय की दुफान बची होगी जहा अण्डे न बिकते हों । इसी प्रकार 
होटल भी कोई आप को ऐसा मिलेगा. जहा मांस न पकता हो । जिन 
विदेशियों की भारतवासी स्तेच्छ तक कहते थे, और अब भी कह रहे 
हैं, उन लोगों की तो यह दशा है कि वे पशुधन को संभाल कर रखते 
है और उस की इतनी सेवा करते हैं कि उन्तके यहां दूध और घी की 
कोई कमी नहीं है। वे दूध घी इतना उत्पन्न करते हैं कि अपनी आव- 
श्यकताओं की पूर्ति करके भी भारत को ल्यखों टन दूध, घी ओर मक्खन 
भेजते है, पर गोविन्द हरे, गोपाल हरे? का गीत गाने वाला भारत 
विदेशियों को अस्त के बदले गोमाता के चमडे, आंत, जिगर, चर्नी, 
आदि सेजता है । जिस देरा में विदेशी अतिथि पानी मागने पर 
दूध से भरा गिलास पाते थे वही देश भारत आज घिदेशियों को 
गाय, चछड़े, भेड़, बकरी, भेख आदि के चमड़े, हड्डी, मांस, चर्ची 
सुखाया हुआ खून तथा मछली आदि पढाथ भेजवा है। 


विदेशी दूध देते हैं भारत मांस३-- 
यह केसी विडस्व॒ना दै कि हिंसक वृत्ति वाले मौनिकवादी गष्ट 
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भारत को शुद्ध घी दूध मक्लन अन्न और फन्न भेजते हैं और यह 
अहिसावाद का हिख्डोरा पोटने वाला अध्यात्मवादी भार 
उन देशों में गाय, बेल, मेंस, बकरी आदि निरीह प्राणियों 
के मास, आन्तें., जिगर ओर हड्डा आदि भेजता है । क्या वरदेश में 
वशु नहीं हैं ? विदेशी क्या उन पशुओं से मांस आदि की अपनी 
आवश्यकता पूरी नहीं कर सकते? उत्तर स्पष्ट है कि वे राष्ट्र भारत 
जैसे बुद्धिहीन नहीं हैं कि अपने देश के पशुओं का संहार करें । 

सन्‌ १६४४-५६ ई० को सरकारी आंयात-निर्यात रिपोर्ट के 
अजुमार ज्ञात होता दे कि उक्त काल में भारत ने ३७,८८,७६,०७६ 
रुपए लेकर गाय, बछड़े, भेड़, बकरी, भेंस आदि के चमड़े, हड्डी, 
मांस, चर्बी, सुखाया हुआ खून तथा मछली आदि आशिजन्य पदार्थ 
विदेशी राष्ट्रों के द्वथ बेचे । इसके लिए करोड़ों निरीह प्राणियों की 
दृत्या की गई। १६४४-५४ में निर्यात की यह सख्या केवल ३६ करोड़ 
इ३२ लाख रुपए तक ही थी । इससे ज्ञात होता है कि कुतल् किए गए 
पशुओं की संख्या में लगभग डेढ' लाख फी वृद्धि केवल दो वर्षों में 
ही हो गई दै। इस गति से याद इन निरोह पशुआ की हत्या हं।वी 
रद्दी ता यह देश एक दिन रसातल को पहुच जाएगा । 

अब देखिए, चिदेशां भारत को क्‍या देते हैं ? १६४३-४४ ६० 
की आयात रिपार्ट के अनुसार ४,५६,११,३७२ रुपए का दूध का 
पाउडर तथा लगभग ६ लाख रुपए का : घी विदेशं। से आया। इस 
संख्या मे दूं। हो वर्षा में बहुत अधिऊ बुद्धि हा गई । १६५४-४६ में 
#,८८ रैश,रै८ण अप का दूध छा पाउडर तथा १,५८,३३,५४६ रुपए 
का घी अन्य देशों से भारत आया । इसके अतिरिक्त केवल 
असेरीका ने लाखों रुपए का घा तथा दूध का पाउडर बिना मूल्य 
लिए ही सारत को उपहारस्व॒रूप प्रदान क्रिया) 

एक नया हिंसक व्यापार ४- 


थे | 
भारत ने एक और नया व्यापार अपनाया दे जिस का आधार 
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क्रेवल हिंसा है। वह दै बन्दरों' को विदेश भेजना। ये निरीद बन्दर 
अपने परिवार सहित जंगलों और बायों में फूल और पत्तियां खरा 
ऋर अपना जीवन-निर्वाद करते हैं। मूक प्राणियों फो लाखों की संख्या 
में पकड़ कर दूसरे देशों को भारत बेचता दे, जहां निर्दयतावृवेक 
उन्हे घोर कष्ट देकर मार डाला जाता है। पढदले भास्त फे निवासी 
इस बन्द्रों को हनुमान के वंशज सममझूर सेंकडों सन चना और 
गुड़ खिलाया करते थे, तब अनाज की पैदावार भी इतनी होती थीं 
कि इसे कोई अपव्यय नहीं समझता था। आज हालत यद्द है कि 
बन बन्दरों को ऋषि का शत्रु समझ कर भारत सरकार हिंसा के 
ज्षिए विदेशियों को बेच देती है और फ्रिर भी हालत यह है कि 
विदेश से अन्न मंगाने पर भी भारत में अन्न-ममस्या पर काबू नहीं 
पाया जा सका है # | 


यदद अहिलाप्रधान और अहिसा के अवतार महात्मा गान्धी 
की जन्मभूमि भारत की दिखात्मक वृत्तियों का दिग्दशन मात्र है। 
महात्मा गान्‍्धी की अ्िसा की दुह्गई देने घाली भारत सरकार शान्ति 
से जरा यह सोचने का केष्ट फरे कि क्‍या वह राष्ट्रपिता महात्मा 
गान्धी के मागे का अनुसरण फर रही है ? तथा यह भी सोचे कि 
अइिसा का केवल नाम लेकर महात्मा बुद्ध तथा महात्मा गान्धी की 
जयन्तियां मना कर भारत सरकार अहिंसा की प्रतिष्ठा कर रही दे या 
इस की अवहेलना 

ककसिददल्न 


४“ अ्सण”” के मई-जून १६५८ के अक॑ के श्रीमती राजलद्मी के' 
“अहिसक भारत हिंसा की ओर! नामक लेख से साभार उद्‌बृत कुछ 
अर्श। 


अनेकान्त-वाद 
भगवान मद्दावीर का दूसरा सिद्धान्त अनेकान्तवाद है | 
मानव-जीवन का सर्वतोमुखी उन्नयन करने के लिए भगवान ने 
संसार को अनेकान्तवाद का महासत्य सममाया | भगवान महावीर 
के समकालीन घर्मनेताओं और विहृत्समाज मे जो बिचार-संघरष चल 
रहा था. विचारों की दिसा का जो गदा नाता बद रहा था, एकान्तवाद 
को लेकर जनमानस में असहिष्णुता रा जो जदर बढ़ता जा रहा था, 
उस महारोग को जड़ से मिटाने के लिए संसार को भगवान महावीर ने 
अनेकान्तवाद का असृतरस प्रदान किया था। दर्शवजगव में अने- 
कान्तवाद का बड़ा मौलिक स्थान दै। दाशेनिक विचारों में समन्वय 
क्ञाने का इस से बढ़कर अन्य कोई सा नहीं दे । 
अनेकान्तवाद और एक्रान्तयाद्‌ 8- 


संसार में दो तरह के व्यक्ति पाए जाते हैं। एक ऐसा दे, जो 
कहता है कि जो मेरा है, वह सत्य है | उप का विचार है क्रि मेरी 
बात कभी राल्त नहों हो सकता | मैं जो कहता हू', वह सदा सोलह 
आने सत्य होता है और जो दूसरा कहता दै बह सर्वथा मूठ दै, ग़लत 
है । दूमरे व्यक्ति का विश्वान है कि जा सत्य है, वह मेत है । उस की 
धारणा है कि मुझे अपनी बात का कोई आग्रह नहीं है। में तो सत्य का 
पुजारी हूं । मुझे सत्य चाहिये। सै किसी को झूठा नहीं कहता और जो 
सेरा दे वहां लत्य है. ऐसा भा से नहों कहता हू में तो “जो सत्य 
हे, वह मेरा है, ऐसा मानता हूँ और बह सत्य जहां कहीं से मु मे प्राप्त हो 
जाए, वहीं से में लेने को तैयार हूँ । भगवान महावीर की दृ्ठि में 
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पढला व्यक्ति एकान्तवाद को लेकर चल रहा दे ओर दूपरा अने- 
कान्तवाद को अपना रहा है। 


वस्तु के अनेक धर्मों का जो समन्वय करता है, उसी तथ्य का 
नाम अनकान्तवाद हैँ। अनेकान्तवाद प्रत्यक्र व्यक्ति वो वस्तु के 
सभो धर्मों का समझ लेने की बात कहता है जिन्‍्तु एकान्त-चाद में 
पेसी बात नहीं दाता । उस में किसी पदाथ पर भिन्न दृष्टियों से वि- 
चार नहीं किया जाता है, उसे वस्तु का एक धम द्वी इष्ट है। इसी।लए 
भगवान मद्रावीर कहत हैक एकान्तवाद अपूरो हैँ, सत्यता को पंगु 
बनाने वाला दे और यद्द लोक-व्यवद्दार का साधक न हो कर बाधक 
ही बनता दहै। 


एकान्तवाद की व्यवहासर्थाधकता :--- 


एकान्तवाद की व्यवद्टार-ब्राधकता को एक उदाहरण द्वारा सम* 
मभिए। फल्पना करो | एक व्यक्ति दुकान पर बेठा है। एक ओर से 
एक बालक आता है| वह उसे कट्ठता है-पिता जी | दूसरी आर से 
एक बालिका आती है| वह फद्दती है-चाचा जी | तीसरी ओर से एक 
बृद्धा आती है, वह कहती दै-पुत्र | चोथी ओर से उस का समवयस्क 
एक सनुष्य आता है। वह फद्दता है-भाई ! इतने में दुकान के भीतर 
से एक युवक निकलता है । वह कद्दवा दहै-मामा जी । मतलब यह है 
कि कोई व्यक्ति उस पुरुष को पिता जी, कोई चाचा जी, कोई ताऊ जी, 
कोई मामा जी और कोई उसे भ्राता जी कहता है। ओर प्रत्येक 
ब्यक्ति को अपनी-अपनी वात का आम्रइ भी है। एक दूसरे की बात 
को कोई मानने को तैयार नहीं है| पुत्र फतवा दे कि ये तो पिता ही हैं। 
चुद्धा कहती ह-नहीं नहीं । यद्द तो पुन्न ही है | इस प्रकार सभी को अपनी- 
झपती बात का आमइ हो रहा है। सभी एकान्तवादी बने हुए हैं और 
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एक ही दृष्टि को लेकर तने हुए हैं। कोई अपना आग्रह छोड़ना नहीं 
चाहता | कहिए, इन का निर्णय के से हो ? कैसे उन के अशान्त मन को 
शान्त किया जाए ? एकान्तवाद इस वबाद को शान्त नहों कर सकता। 
क्योंकि वह तो स्वयं उस विवाद का सूत्र है। ऐसी दशा में वह निर्णायक 
का स्थान केसे ले सझता है ? देखी एकान्तवाद की व्यवद्वार-बाघकता ? 


अनेकान्त॒वाद की व्यवहार- साधकता :- 


यहां अनेकान्तवाद का आश्रयण करता होगा । असेकान्त- 
वाद इस विवाद को बडी सुन्दरता से निपटा देता है। इसकी 
व्यवहार-साधकता बडी विज्क्षण है। अनेकान्तवाद लड़के से कहता 
है-- पुत्र ! तुम ठीक कहते हो, ये तुम्दारे पिता' हैं, झिन्‍्तु 
इतना ध्यान रखना, ये केवल तुम्हारे पिता हैं, सब के नहीं । क्योंकि 
तुम इन के पुत्र हो। अने क्ान्‍्तवाद लड़की से कहता है-पघुत्रि | तुम भी 
ग़लत नदीं कह्दती हो, ये तुम्हारे चाचा हैं | क्योंकि ये तुम्हारे पिता के 
भाई है। बृद्धा से कहता है-माता जी ! तुम्हारा कथन भी सत्य है। ठुम 
उस्र पुरुष की जननी हो इस लिए वह तुम्द्ारा पुत्र है, किन्तु ठुम 
उसे एक द्वी दृष्टि से मत देखों। उस में जो पितृल्व.अ्रातृत्व,पतवित्व आ- 
दि अन्य अनेर्को धर्म रहते हैं, उन का भी आदर करो। एक ही व्यक्ति 
में अनेको धर्म निवास करते हैं परन्तु वे मिन्न-मिन्न दृष्टियो से है । 
केबल एक दृष्टि से नहीं। विवाद तब होता है जब एक ही दृष्टि 
का आदर होता हे, और अन्य दृष्टियों को ठुकरा दिया जाता 
है । अत. तुम भी सत्य कहती हो और अन्य व्यक्ति भी 
सत्य कहते हैं। वस्तु में स्थित सभी धर्मों पर दृष्टिपात करने 
से विवाद को कोई स्थान नहीं रहता। इसी प्रकार अनेकान्तवाद युवक 
तथा अन्य व्यक्तियों का भी समझा कर विरोधह्ेन कर डालता है। 
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इस तरह पदार्था में अवम्धित विविध धर्मो को बतला कर तथा 
आप्ह-शील ओर अशान्त मन को शान्त करके अनेकान्तवाद्‌ सब को 
उदारता का मंगलमय पाठ पढ़ाता है । देखा, अ्रनेकान्तवाद का अपूर्च 
निर्णय और उसकी व्यवद्ार-साधकता २ ' 


अनेकान्तवाद की उपयोगिता 8- 


संसार में जितने भी एकान्तवादी विचारक है, वे पदार्थ के एक- 
एक अंश (धम) का पूरे पदार्थ समभ बैठते है। परिणाम यह होता है 
कि उन का परस्पर विवाद होता है और कभी कभी तो वे इ तने आम- 
ही हो कर लड़ते-कगड़ते दिखाई देदे है कि मनुष्यता भी उन का 
साथ छोड देती है। भगवान महावीर के दुग में ये विवाद पूर्ण यौवन 
पर थे। उस समय राजमृह नगरी के चोराही पर परिडतो' के दल के 
इल घूमा करते थे, धर्मं और सत्य के नाम पर कदाप्रह की पूजा हो 
रही थी | सभ्यता को मुह छिपाने को भी स्थान नहीं मिल रहा था । 
असभ्यता और अनुदारता विद्चत्ता के सिंद्ासन पर बैठी हुई थी। 
पर्डतो के दलों मे जो आपस में अनेक तरह मिड़ पड़ते थे, बोला 
चाली के साथ-साथ हाथापाई, मुक्कामुकी तक की नोबत भी आजाती 
थी । ये परिडत बड़ी तेज़ी से धमरक्षा के लिए प्राण लेने और देने के 
लिए प्रतिक्षण तैयार रहते थे। कहीं +नित्यवादी अनित्यवादी का 
मस्तक पत्थर मार कर इस लिए फोड देता था कि जब आत्मा अनित्य 


“आत्मा को एकान्त नित्य मानने वाला ठयिक्त नित्यवादी कह- 
लाता है | यह आत्मतत्त्व में किसी प्रकार की भी अनित्यता स्वीकार 
नहीं करता है । और जो इस आत्मा को सबथा अनित्य मानता है, 
वह अनित्यवादी कहा जाता है । यह आत्मा को ज्णिक स्वीकार 
करता है । इसे आत्मत्तव मे किसी प्रकार को नित्यता दृष्ट नहीं है। 
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(स्थायी न रहने चाली) है तो मस्तक के फूट जाने से तुम्हारा क्या बिग- 
डा? कहीं अनित्यवादी नित्यवादी के मस्तक के की इस लिए फोड़ देवा 
था कि तुम तो कहते हो, आत्मा नित्य है, स्थायी रहने वाला हैं। 
जब आत्मा नित्य है, कभी नष्ट नहीं द्वोता; तब्र रोने को 
क्या आवश्यकता हैं) इस तरह दाशंनिक विचारों के मतभेढ का 
लेकर एक दूभरा, एक दूसरे को पछाड़ता था। वह दर्शनों का युग 
था । जहां जिस की ठक्ऋर हो जाती, वहीं युद्ध का श्रोगणेश हो जाता 
था | परिडतो के इन भीषण घ्से-इन्हों से उस समय सबंतोामुखी 
आतंक छाया हुआ था। जनता धर्मतत्त्व से ऊब चुकी थी, उसे उस 
से घृणा हो गई थी । जनमानस किसी शान्ति-दूत तथा मागेदरीक 
फ्री प्रतीक्षा कर रहा था। 


अहिंसा और सत्य के अमरदूत भगवान महावीर इसी युग में 
अबृतरित हुए थे । वे एक सफल बेय्य थे; जो आधि, व्याघ और 
डउपाधिरूर त्रिताप से सन्‍्तप्त संसार को शान्ति का दिव्य ओऔपषध 
खिलाने आए थे। मगवान ने देश के तात्कालिक रोग का ग भौर 
अध्ययन किया और उस के मूलभूत कारण को टटोला। वह कारण 
था-एकान्तवाद। एक्वान्तवाद में किसी भी पदाथ पर भिन्न दृष्टियों से 
विचार नहीं किया जाता है। छसे केवल एक ही रष्टि से देखा जाता 
है ओर उसे एक दृष्टि का इतना अधिक मोह होता है कि दूसरो 
इृष्टि का अंबण करना भी वहां असह्य होता हैं। इसी लिए उस में 
भंघर्षों की उसत्ति होती है। इस प्रकार भगवान ने तात्कालिक सघर्ष 
का सूत्त कारण एकान्तवाद समझा और अनेकान्तवाद के दिव्य 
ओपध से उस का उपचार करके उसे सदा के लिए उते शान्त किया । 

अने कान्तवाद नित्यवादी और अनित्यवादोी दोनों का उचित 
समाधान करता है। अनेकान्तवाद दोनों को शान्त करता है। अनेरा- 
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न्तवाद का विश्वास है-जो कहता है कि आत्मा नित्य हो है, चह भू- 
लता हेऔर जे कहता हे-»त्मा अनित्य ही है, बह भी भूल करता हैं। 
वास्तव में आत्मा नित्यानित्य है, नित्य भी हे ओर अनित्य भी है। 
ससारी अ त्मा कभी मनुष्य की पर्याय (अवस्था) में तथा कभी पशु 
झादि की पर्यायों में गसनागमन करती रहती है, नट की भांति 
अनेकों रूप धारण करती है । इस दृष्टि से आत्मा अ्रनित्य है तथा आत्मा 
मनुष्य पशु आदि किसी भी पर्याय में रहे किन्तु वह रहती आत्मा ही हैं, 
अ्रनात्मा नहीं उन जाती । ज्ञान दशन स्वरूप उपयोग से आत्मा कभी 
भी शून्य नरीं होती । इस दृष्टि से आत्मा नित्य है।इस प्रकार आत्मा 
को नित्यानित्य मान लेने पर हो दाशनिक जगत का धम्म इन्द्र 
उपशान्त हो सकता है ओर सबंत्र शान्ति की स्थापना की जा 
सकती है। एकान्तवाद का परिहार करके भगवान मद्ावीर ने इसो 
अनेकान्तव'द की दिव्य ओपध से उस समय राष्ट्र के अन्तःस्वास्थ्य 
फो सुरक्षित रखा था। 

अनेकान्तवाद कद्दता है कि प्रत्येक पदाथ नित्य भी है ओर 
ऋनित्य भी है। पाठक इस बात से अवश्य विस्मित होंगे ओर 
उन्हें सहसा यह विचार आयगा कि जो पदार्थ नित्य है, वह भला 
अनित्य कैसे हो सकता है ? ओर जा अनित्य दै वह नित्य कैसे 
हो सकता है ? परन्तु गरभीरता से यदि चिन्तन क्रिया जाए तो यह 
समस्या र्त्रत' समाहित हो सकती है। कल्पना करो । सोने का 
कुण्डल है | हम देखते हैं फ्लि वही कुण्डज्ञ स्वणेकार द्वारा हार बना 
दियागया वह हार पुनः कड्टी बना दिया गया, कढ़ा भी पुनः किक्ी 
अन्य आकार में परिवितत कर दिया जाता दहै। इध से यह स्वत. 
सिद्ध हो जाता है कि कुण्डज्ष आदि फोई म्वतत्न द्रव्य नहीं है, बल्कि 
छुबणे का एक आकारविशेष है और वह आकारविशेष सुवर्ण से सर्वथा 


+ 
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भिन्न नहीं है, उस्तीका एक रूप है,क्योंकि भिन्न २ आकार्ों में परिवर्तिद 
स्वर्ण जब कुण्डल, कड़ा, आदि भिन्न-भिन्न नामों से पुकारा जाता है 
तो उमर स्थिति मे आऊार सुबर्ण से सबंधा भिन्न केसे हो सकता है। 
अब देखता है कि इन दोनों स्वरूपों में विनाशी--स्व॒रूप कौनसा 
है? ओर नित्य कौनसा ? यह्‌ प्रत्यक्ष है कि कुर्डल आदि का आकार 
स्वरूप विनाशी है | क्योंकि वह्‌ बनता है और विगड़ता है, पहले नहीं 
था, बाद में भी नहीं रहेगा। और कुण्डल का जो दूसरा स्वरूप 
सुबर्ण हैं, बह अविनाशी है, क्‍योंकि उसका कभी नाश नहीं होता | 
कुए्डल के निर्माण से पूषे भी वह था और उस के बनने पर भी 
वह मोजूद हे । जब कुण्डल नष्ठ हो जायगा दब भा वह मौजूद 
रहेगा। प्रत्येक दशा सें सुवर्ण, खुबर ही रद्देया। सुबर्ण अपने आप 
में स्थायी तत्त्व है। उसे बनना बिगढ़ना नहीं। इस विवेचन से 
यह स्पष्ट है कि कुएडल का एक स्वरूप विनाशी है ओर दूसश 
अविनाशी | एक बनता है और नष्ड हं,ता दै,. परन्तु दूसरा हमेशा 
बना रहता है, नित्य रहता है। अतः अनेकान्तवाद की दृष्टि से- 
कुण्ड अपने श्राझरर की दृष्टि से चिनष्टठ होने के कारण अनित्य 
है, और मूल सुवर्थ अविनाशी रूप से नित्य है। इस प्रकार 
पक द्वी पदार्थ में परस्तर चिरोधी जैसे दीखने वाले नित्यता और 
अनित्यतारूप चिबध वर्म परए जाते है और ,इन धर्मों को सिद्ध करने 
वाला सिद्धान्त अनेकान्तवाद सिद्धान्त है। 

इस के अलावा जिसप्रकार पिठृत्व और पुत्रत्व ये दोनों धर्म परर- 
पर विरोधी प्रतीत होते हुए भी एक ही-पुरुष में निर्विरोध रहते हैं, उसी 
प्रकार ओऔर--ओऔर धर्म भी विना विरोध के एक जगह रह सकते 4 | 
विभिन्न अपेक्षाएं सब विरोध समाप्त कर देती हैं। जैसे जिस अपेक्षा 
से कोई पुरुष क्रिसी का पिता है. उसी अपेत्ता से यदि उसे. किसी का 


(४१) 


पुत्र कहा जाए तो विरोध हो सकता है, किन्तु पुत्र को अपेक्षा पिता, 
ओर पिता की अपेक्षा पुत्र कहने से विरोध नहीं रहने पाता | 
इसी प्रकार विभिन्न दृष्टिकोशों से एक ही पढदाथे में अनेकों धर्म 
रहते हैं। और उन में कोई विरोध नहीं होता । इस बिरोध को 
समाप्त करने की कला का नाम अनेकान्तवाद हे। 


अनेकान्तवाद के उस अनुपम तत्त्व की न सममने के कारण 
विश्व में विविध धर्मा दशेनो, मतों, पन्‍्थों और सम्प्रदायो में विवोद 
होते दिश्थाई दे रहे है । एक धर्स के अनुयायी दूसरे धर्म को अंसत्य 
एवं मिथ्या बतलाते नहीं सकुचाते। वे अपने ही माने हुए धंम 
या मत को सम्पूर्ण सत्य मान कर दूसरे धर्मों का विरोध करते. हैं। 
परिणाम यह होता है कि वर्म के नाम पर विवाद पनप उठते हैं और, 
कभी-कभा दंश, जाति को महयन क्षांत उठाना पड़ती है। पाकिस्तान 
ओर हिन्दुस्तान के विभाजन के समय हिन्दुओं और मुसलमानों 
में जो मारकाट हुई, उसे कौन नहीं जानता ? वह-भी मतान्धता 
का ही एक दुष्परिणास था। यददी मतान्धता शास्त्रीय भाषा में एकान्त- 
वाद है । आज धर्स अगर बदनाम हो रहा है, तो उसका कारण एकान्त- 
वाद ही है। एकान्तवाद होता तो अपूरों है, किन्तु वह सम्पर्ण होने 
का दावा करता है और इसी कूठे दावे के आधार पर वह 
दूसरे धर्मा को मिथ्या होने का फतवा दे डालता है। 


अनेकान्तवाद की सममने के लिए-जैनशास्त्रों में कुछ अन्‍्धों 
का दृष्टान्त दिया गया है | चह्‌ बढ़ा ही मनोहारी है | कुछ जन्म के 
अन्यों न हाथी का नाम सुना था, किन्तु उस की आकृति का उन्हें 
ज्ञान नहीं था । सयोगवश एक दिन कहीं से हाथी आगया। अ्रन्धों ने 
उस हाथो के भिन्न-मिन्न अंग छूए। किसी ने उस का पेर पकड़ा, 
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किसी ने सूण्ड पकड़ी, क्रिसी ने पूछ को हाथ लगाया ओर कसी ने 
पेट टटोला | इस प्रकार अपने-अपने हाथ आए हुए हाथी के एक- 
एक अवयव को ही वे पूरा हाथी समभने ल्गे। पेर टटोलने वाले ने 
हाथी को स्तंभ के समान समझा, सूरड पकडने वाले ने मूसल के 
समान, कान पकडने वाले ने सुप (छाज) के समान और प्‌छ को 
हाथ लगाने वाले ने, मोटे रस्से के समान समझ लिया । अन्धे अपने- 
अपने अनुभव के आधार पर हाथी के एक- एक अवयव को सम्पूरों 
हाथी सममते हुए आपस में सिले और जब उनके अनुभव परस्पर 
विरोधी प्रकट हुए तो आपस में विवाद करने लगे और सभी एक दूसरे 
को मूठ बतलाने लगे। ठीक यही दशा एकान्तवादों धर्मों, दर्शनों 
ओर सम्प्रदायों को होती है । उक्त जन्मान्धों का कथन एक--एंक 
अश में सत्य अवश्य द्े किन्तु जब वे दूसरों को झूठा बतलाते हैं तो 
स्वय भूठे बन जाते हैं। इसी प्रकार जगत के एकान्तवादी धर्मे अपने 
आपको सच्चा खममते हुए दूसरे को कूठा न कहे अथवा न मानें 
वो कोई विवाद छपस्थित नहीं हो सकता। परन्तु दूसरे के दृष्टिकोण को 
अपनी इधंष्टि से ओकत करके और उस की आंशिक सचाई को 
अस्वीकार करके उस को भूठा कहते हैं । इस कारण बे स्वय झूठे बन 
जाते हैं। इससे परस्पर विरोध का सम्वर्धन होता है । इस विरोध को 
अनेकान्तवाद की समन्वय-प्रधान दृष्टि ही शान्त कर सकती है | 

अनेकान्तवाद का दूसरा नाम स्थादूवाद है । स्थाद्वाद शब्द' 

दो पद से बना है-- स्थादू ओर वाद । स्यथादू यह अव्ययपद है, 
जो + अनेकान्त अथे का बोध कराता दै। वाद का अर्थ हे--कथन। 

अथीत्‌ अनेकान्त भाषा द्वारा कथन, वस्तुतत्त्व का प्रतिपाइन स्यादू- 

नि मम 


+स्याद्‌ इत्यन्ययं अनेकान्त-द्योतर्क, तत. स्थादूब/ःद्‌ट, अनेकान्त- 
बाद. (स्थादूवाद-सजरी में मल्लिषेण स्ूरि) 
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बाद कहलाता है। ससार के सभी पदार्था में अनन्त धर्म पाए जाते 
हैं किन्तु द्रष्ठ जब पदार्थ के सम्पूर्ण रूप को न देखकर उसके अपूर्ण रूप 
को देखता है और जब वह मान लेता है कि मैंने पदार्थ के सम्पूर्ण रूप 
फो देख लिया है, तथा मेरे ज्ञान से बाहिर ऋुछ नहीं रह गया है. तभी 
गडबड पैदा होतो है। अपूर में पूर्ण की कल्पना ही दार्शनिक मत 
भेंदों का मूल कारण है । इसी से विरोध उत्पन्न होता है । स्थादू- 
वाद इसी विराध की आग पर शान्ति का पानी डालता है। स्यादू- 
वाद की दृष्टि से सब धर्मोा ओर मतमतान्तरां के प्रति सहिष्णुता प्राप्त 
होती है | इससे विचारो का संघर्ष सदा के लिए समाप्त द्वो जाता है। 
स्थाद्वाद शान्ति का अमरदूत दहै। वह कभी किसी दर्शन 
से घृणा नहीं करता। यदि सप्तार के समस्त दाशनिक अपने एकान्त 
आग्रह को छाड़ कर स्यादवाद से काम लेने लगें तो सभी 
ढाशैमिक प्रश्न सहज में ही निपट सकते हैं । स्थादूवाद की 
समन्वय दृष्टि बडी बिलक्षण है । ु 
उपाध्याय यशोविजय जी ने फितने सुन्द्र शब्दों मे अनेकान्त- 

वाद का रहस्य प्रकट किया है ? दे लिखते हैं .-- 

यस्य सर्वत्र समता नयेषु तनयेष्विव । 

तस्यानेकान्तवादस्य क्‍्य न्यूनाधिकशेमुषी ॥ 

तेन स्याद्वादमालब्य, स्ंद्शनतुल्यतां । 

मोक्षोद शाविशेषेण यः पश्यति स शाख्रवित्‌ ॥ 

माध्यस्थ्यमेव शास्त्रार्थो येन तच्चारु सिध्यति । 

स एवं धर्मवाद स्थादन्यद्धालिशवल्गनम | 


माध्यस्थ्यसहित' त्वेकपद--- ज्ञानमपि श्रभा। 
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शाखकोटि: वृ्भेवान्या, तथा चोक्त' महात्मना # 
(अध्यात्मसार) 

अर्थात्‌- सच्चा अनेकान्तववादी किसी भां दशैन से दे प 
नहीं करता है । वह सम्पूरा नयरूप दशनो को इस प्रकार वात्सल्य 
दृष्टि से देखता है, जैसे कोई पिता अपने पुत्रों को देखता है। 
क्योंकि अनेकान्तवादी की न्‍्यूनाविक बुद्धि नहीं हा। सकती । वास्तव 
में सच्चा शाख्ज्ञ कहलाने का अधिकारी वही है जो अनेकान्तवाद का 
अवलस्बन लेकर सम्पूर्ण दर्शनों में सनभाव रखता है। माध्यस्ण्य 
भाव ही शास्त्रों का गृढ़ रहस्य है। यही धर्मचराद है । माध्यस्थ्य 
भाव रहने पर शास्रो के एक पद का ज्ञाम भी सफल्न है। अन्यथा 
करोड़ों शास्त्रों के पढ़ जाने से भी कोई ल्ाम नहीं है । 

श्राज चारों ओर जो पारिवारिक, सामाजिक राष्ट्रिय तथा धार्मिक 
विरोध दृष्टिगोचर हो रहे हैं, और कलह, इपा, अनुदारता, साम्भ्र- 
दायिकता तथा सकीर्णता आदि दोपों ने मानवसमाज को खोखला 
बना डाला है। इस सब को शास्त करने का एकमात्र यदि कोई 
उपाय है तो बस वह अनेकान्तवाद ही ह। विश्व में जब भी कभी 


शान्ति होगी तो वह अनेकान्तवाद के आश्रयण से ही होगी यह 
बात नि सन्‍्देह सत्य है। 


अनेकान्तवाद और विज्ञान.- | 
भगवास महावीर ने विश्व की प्रत्येक वस्तु में अनन्त धर्म 
स्वीकार किए हैं, ओर उन वर्मों का समन्वय वे अनेकान्तवाद के हारा 
करते हैं। आधुनिक विज्ञान ने भी यह सिद्ध कर दिया हद कि 
प्रत्येक पदार्थ अनेकधर्मात्मक है। विज्ञान कहता है कि पढार्थ में ऐसे 
श्रनेकों गुण विद्यमान हैं, जिन्हे पूरी तरह जाना नहीं जा सकी दे 
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साधारणतया पदार्थों को हम जिस रूप मे देखते है, वही उस का परा 
रूप नहीं दाता । पदार्थों में अनेक्रो अप्रकट गुण या शक्तिया विद्यमान 
हैं। जिन्हे जानने ओर समभने की नितान्त आवश्यकता है । विज्ञान 
ने इस दिशा में काफी प्रयत्न करिए हैं। विज्ञान के पुरुषार्थ का ही 
यह परिणाम हे कि पदाथे की नई-नई शक्तियां प्रकाश में आ रही 
है। अगुशक्ति को द्वी ले लोजिए । यह शक्ति पहले सर्वोथा अज्ञात 
थी | अब उस का पता चल गया है और इस की बदौलत संसार 
में भारी उथत्न-पुथल्ल मच रही है।यह सत्य है कि वेज्ञानिक जिसे 
अर कहते हैं, भगवान महावीर के सिद्धान्त के अनुसार वह अखु 
नहीं हे । अगु तो अभी बहुत गददरी खोज का विषय है। तथापि 
विज्ञान के इस अन्वेषण से गरद्द तो प्रमाशित हो ही गया है कि 
पदाथे में अनन्त धर्म अवस्थित हैं। अख़ुबाद का अन्वेपण करके 
विज्ञान ने अपने ढंग से भगवान महावीर के ही अनेकान्तवाद्‌ 
का समथेन और पोषण किया है। विज्ञान द्वारा“-पदार्थों मे अनेकों 
शक्तियां अविस्थत हैं”,-यही सत्य प्रमाणित किया गया है। इस 
में मतभेद वाली कोई बात नहीं है । 


अनेकान्तवाद और अपेक्षावाद्‌३- 


अने कान्तवाद को अपेक्षाचाद भी कहा जा सकता है। क्योकि 
इस में किसी भी पदार्थ को अपेक्षा से देखा जाता है ओर अपेक्षा 
से ही उस का वर्णन क्रिया जावा है ) वो पर खींची हुई तीन इच 
की रेखा मे अपेक्षा-कूत वडापन और अपेक्षाकृत ही छोटापन रहा 
हुआ है। यदि तीन इंच की रेखा के चीचे पांच ई'च की रेखा खींच 
डी जाए तो वह पांच इच की रेखा की अपेत्षा छोटी हे ओर उसके ऊपर 
दे) इच की रेखा खींच दी जाय तो बह ऊपर की रेखा की अपेचा बड़ी 
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है। एक ही रेखा में छोटापन और बड़ापन ये दोनो धम अपेक्षा से ही 
रह रहे हैं। अनेकान्तवादी तीन इंच की रेखा को "यह छोटी ही 
है ”या “बडी ही है? इन शब्दों से नहीं कहने पाता | वद्द भी शब्द 
का प्रयोग करता है | वह कह्ता हें-- यह छोटी भी है, और यह 
बडी भी है । क्‍योंकि अपेक्षाकृत उस में बदापन और छोट/पन 
ये दे।नों धर्स निवास कर रहे हैं। 
अनेकान्तवाद और हृठवादः- 
अनेकान्तवाद मनुष्य को सहिष्णुता के साथ पदाथे के सभी घर्मो 
ष्टिपात करने की मधुर प्ररणा प्रदान करता है । हठ या जिद का 
अनेकान्तवाद के साथ कोई सम्बन्ध नहीं हे। अनेकान्तवाद हठ के 
परित्याग पर बल देता हे। हठ फिसी भी दशा में दितावह नहीं हो 
सकता । दृठवाद ने ही*हं तवाद, अठ तवाद, नित्यवाद और अनित्य- 
वाद को जन्म दिया हे। हठवाद सघर्षों की जन्मससि है । हठवादी 
लोगों ने ही धर्म को सम्प्रदार्यों का वेष पहना कर उसे झगड़े की जड़ 
बना दिया है। धम में जितने विकार आए हैं, उन का उत्तरदायित्व 
हंठवाद पर है। वर्म के वरिकृतरूप से युरोप में जो नास्तिकवाद बल 
पकड गया हे, और परिणाम स्वरूप रूस ने धरम को जो सवथा 
तिलाजिल दे डाली है, इस का उत्तरदायित्व भी हठवाद पर ही 
है । हठवाद एक भीपण अन्यक्ार है। अनेकान्तवाद के दिवाकर 
के चमके बिना इस का नाश नहीं क्रिया जा सकता है। 
अनेकान्तवाद और सप्तमगी- 
अनेकान्तवाद को सप्तमगी भी कश जाता हैं। जब एक चस्तु 





तवाद में जीव और ब्रह्म में भेद्र माना जाता है तथा 
पेवाद मे .जाब और ज्रह्म का भेद नहीं माना जाता | 
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के किसी एक धम् के विषय- में प्रश्न किया जाता है, तब सभी 
विरोधी विचारों का परिहार करके उस प्रश्न के उत्तर में व्यस्त 
(प्रथकू) समस्त, विधि और निषेध की कल्पना को जाती है। इस 
ऊटपना के कारण सात प्रकार के वाक्यों का प्रयोग किया जा सकता 
है। सप्त प्रकार के उन वाक्यों का नाम ही सप्तमगीचाद है। 
#सप्तभंगी को हम निम्नोक्त शब्दों में कह सकते हैं-- 

१--कथश्ित्‌ है। भाव यह है ऊ्ि प्रत्यक पदार्थ स्वरूपचतुष्टय 
(अर्थात्‌ स्व-द्रव्य, स्व-त्षेत्र, स्व-काल और स्व-भाव) की अपेक्षा 
अम्ति रूप है। यह तथ्य एक उदाहरण से विस्पष्ट हो जायेगा-- 
एक पुस्तक अपने द्रव्य की अपेक्षा अस्तित्व को लिए हुए है। 

#अस्ति-नास्ति और अवक्तव्य इन तीन भगगों से चार संयुक्त- 
भग बन कर सप्तभंगौ दृष्टि का उदय होता दे। नमक, मिर्च, 
ख़टाई इन तीन स्वादों के सरोग से चार और स्वाद उत्पन्न हो 
जाते हैं। १- नमक-मिचें-खटाई, २--नमक-मिचे, ३--नमक- 
खटाई, ४--मिचें-खटाई, ४-नमक, ६-मिचे, ७--खटाई, 
इस प्रकार सात स्वाद होंगे। इस सप्तमंगी न्याय की परिभाषा 
करते हुए एक जैनाचाये लिखते है-- 


प्रश्नवशात्‌ एकत्र वस्तुनि अधिरोधेन 
विधिप्रतिषेघकल्पना सप्तभंगी । 
(राजवा० १-5) 


अथात्‌-प्रश्तवश एक वस्तु में अविरोध रूप से विधि-निषेध 
छार्थात्‌ अस्ति नास्त की कस्पना सप्तभंगी कहलाती है। 


च 
(जनशसन प्र८्ठ ९८६) 
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क्षेत्र (जहां वह पडी है उस) की अपेक्षा से भी “हे” ऐसे कही जा 
सकती है। काल (जिस समय पुस्तक अवस्थित है) की अपेक्षा भी 
विद्यमान हैं। अत पुस्तक को 'कथश्ित्‌ है? इन शब्दों से कहा जा 
सकता हें। 


२--कथछ्चित्‌ नहीं है । अभिमप्राय यह है कि प्रत्येक पढाथे 
परचतुष्टय (अर्थात्‌ दूसरे परदाथ के द्रव्य, क्षेत्र, काल 'और भाव) 
की अपेक्षा से नास्तिख्य भी है। जैसे घढ़ा द्रव्य की अपेक्षा पार्थिव 
रूप से विद्यमान है, किन्तु जलरूप से नहीं । क्षेत्र (स्थान) वी 
अपेक्षा अथोत्‌ लुधियाना नगर की अपेक्षा अवस्थित हे, किन्तु 
पटियाला नगर की अपेज्ञा नहीं है । काल [स्मय) की अपेक्षा 
शीत ऋतु को दृष्टि से है किन्तु वसन्‍त ऋतु क्री दृष्टि से नहीं हे । 
तथा भाव (गुण) को अपेज्ञा श्वेत रूप से - मौजूद, है, किन्तु पीत 
रूप की अपेक्षा से नहीं है। अत हम घड़े को कथब्ित्‌ नहीं है, इन 
शब्दों द्वारा मी कह सकते हैं । * 


ना 


३--कथश्विन है, और कथश्ित्‌ नहीं है। हादे यह है कि 
जब हम क्रम से वस्तु को रव रूप की अपेक्षा से है? और पर रूप 
की अपेक्षा से नहीं है? ऐसा कद्दते हैं तो हम श्रत्येक वस्तु को 
'कथश्वित्‌ है, ओर 'कथश्िित्‌ नहीं है! इन शब्दों छारा भी कह 
सकते हैं, क्‍योंकि प्रत्येक वस्तु मे म्वरूपचतुष्टय की दृष्टि से अस्तित्व 
है और पररूपचतुष्टय की दृष्टि से नास्तित्व भी पाते हैं। 

४-कथख्वित्‌ कहा नहीं जा सकता, अर्थात्‌ अवक्तब्य । 
अभिमत यह है के हम वस्तु के अस्तित्व और नास्तित्व धर्म को 
एक साथ नहीं कह सकते हैं। जिस समय जीव का सन्‌ कहते हें, 
उध्षसमय चंद अश्षत्त्‌ नहीं है और जब जोब को जड की अपेक्षा 
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असत्‌ कहते है तो उस समय, जीव को सत्‌ नही कह सकते क्योकि 
अस्तित्व और नास्तित्व दोनों परस्पर विरुद्ध धर्म है। भाव यह 
है कि हम किसी भी वस्तु को अवक्तव्य भी कह सकते है । 
दूसरे शब्दों मे--अस्तित्व और नास्तित्व दोनो धर्मों को एक 
साथ कथन करने वाली वाणी की अप्नमर्थता के कारण वस्तु को 
अवक्तव्य या अनिर्वेचनीय भी कहा जा सकता है। ' 

” पू-क्रथज्चित्‌ है, तथापि अवक्तव्य है । तातृपयें यह है कि 
है कि जव हम किसो वस्तु को स्व-रूप की अपेक्षा सत्‌ कह कर 
उस को एक साथ अस्ति! नास्ति रूप भ्रवक्‍्तव्य रूप से विवेचना 
करना ' चाहते है'तो उस समय हम उसे 'कथ'्नचत है तथापि 
अवक्तंव्य है! इन गब्दो से कह सकते है। ' 

६- कथब्चित्‌ नही है, तथापि ग्वक्तव्य है। अर्थात्‌-जब 
हम ' वस्तुं 'के तास्तित्व धर्म की विवक्षा के साथ अस्तिनास्ति- 
रूप अवक्‍्तव्य रूप विवेचना करना चाहते है तो उस समय हम 
प्रत्येक वस्तु क्रो /कंथब्््चितः नही! है; तथापि अववतव्य है” इन 
शब्दो द्वारा श्रंभिव्यक्त कर सकते है । श्र 

७--कथ,ज्चत्‌ है, कथ'ञ्चत्‌ नही तथा।पे अवक्तव्य है। 
भाव यह है कि' जब हम किसी वस्तु मे स्व-रूप की अपेक्षा 
अस्तित्व, 'पर-रूप की दृष्टि से नास्तित्व होने पर भी एक साथ 
अस्तिनास्तिरूप श्रवक्‍तव्य रूप पाते है तब हम उस वस्तु को 
“कथब्चित्‌ है कथड्चित्‌ नहीं है तथापि अवक्तव्य है” इन 
शब्दों से कह सकते हैं । 

वेसे तो प्रत्येक वस्तु मे अनन्त धर्म रहते है, और उन 
श्रनन्‍्त धर्मों के अनन्त प्रकारो की कल्पना भ। की जा सकती 
है'तथापि व्यस्त, समस्त, विधि तथा निषेध को दृष्टि से वाक्यो 


(५०) 


के ये सात विकल्प ही हो सकते है, इन से अ्रधिक नहीं । 
सक्षेप मे यही सप्तभगी का स्वरूप है। 


अनेकान्तवाद और जेनेतर विद्वान :-- 


कहा जा चका है कि अनेकान्तवाद को स्थादवाद भी कहा 
जाता है। रयाद्वाद की आदशे महत्ता और लोकोपयोगिता सर्व- 
विदित है। जैनविद्वानो ने तो इस के प्रति महान अद्धा प्रकट 
की ही है किन्तु इस की उपयोगिता और उपादेयता को जैनतर 
विद्वानों ने भी सहर्ष स्वीकार किया है। भारतीय ज्ञानपै5 काशी 
से प्रकाशित “ज॑नशासन” के “समन्वय का मार्ग स्याद्वाद 
नामक लेख मे विद्वान लेखक श्री सुमेरचद दिवाकर 


हैं- ऋष्णक. 


“पुरातनकाल में जब साम्प्रदायिकता का नशा गहरा था, 
तव इस रयाद्वाद सिद्धान्त की विकत रूपरेखा प्रदर्शित कर 
किन्ही-किन्ही प्रतिष्ठित धर्माचार्यों ने इस के विरुद्ध श्रपना रोष 
प्रकट किया और उस सामग्री के प्रति “वाबा-वाक्य प्रमाण» की 
आस्था रखने वाला आज भी सत्य के प्रकाश से अपने की 
वचित करता है । आनन्द की बात है कि इस युग में साम्भ- 
दायिकता का भूत वैज्ञानिक दृष्टि के प्रकाश में उतरा, इस लिंण 
स्थाद्वाद की गुणगाथा बड़े बडे विशेषज्ञ गाने लगे | जमे 
विद्वान प्रो० हमेन जेकोबो ने लिखा है-- 

जैनबर्म के सिद्धान्त प्राचीन, भारतीय विज्ञान और 
वामिक पद्धति के अभ्यासियों के लिए बहुत महत्त्वपूर्ण है 
स्यादवाद से सर्वसत्य विचारो का द्वार खुल जाता है । 

स्डिया आफिस लस्‍्दन के प्रधान पुस्तकालय के भर्ध्य 
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डा० थामस के उद्यार बडे महत्त्वपूर्ण है--- 
न्यायज्ञास्त्र मे जैनन्याय का वहुत ऊचा स्थान है। स्याद्वाद 

का स्थान वडा गभीर है। यह वस्तुओं की भिन्‍न-भिन्‍न परि- 
स्थितियों पर अच्छा प्रकाश डालता है। 

भारतोय विद्वानो मे निष्पक्ष आलोचक स्व० पण्डित महा- 
वीर प्रसाद हिवेदी की आलोचना अधिक उद्बोधक है-- 

प्राचीन डरें के हिन्दू धर्मावलम्वी वडे-बड़े शास्त्री तक श्रव 
भी नही जानते कि जैनियो का “स्यादवाद” किस चिड़िया का 
नाम है। धन्यवाद है--जर्मन, और इृगलेड के कुछ विद्यानुरागी 
विशेषज्ञों को, जिब्र की कृपा से इस धर्म के अनुयायियो के 
कीतिकलाप की खोज की ओर भारतवर्ष के इतर जनों का 
ध्यान आकृष्ट हुआ । यदि वें विदेशी विद्वान जैनो के धर्म- 
ग्रन्थों की आलोचना न करते, उन के प्राचीन लेखकों की महत्ता 
प्रकट न करते तो हम लोग शायद आज भी पूर्ववत्‌ अज्ञान के 
अन्धकार डवते रहते । 

राष्ट्रपिता महात्मा ग्रान्धी जी ने लिखा है-“जिस प्रकार 
स्याद्वाद को मैं जानता हू उसी प्रकार मैं उसे मानता हू। मुझे 
अनेकान्तवाद बडा प्रिय है। 

श्रीयुत महामहोपाध्याय सत्यसम्प्रदाचार्य प॑०' स्वामी 
राममिश्र जी ने लिखा है-- ४ था 

स्याद्वाद जैनघर्म का अ्रभेद्व किलां है। जिसके श्रन्दर 
प्रतिवादियों के मायावी गोले प्रवेश नहीं कर सकते |” ' 

इन उद्धंरणो से स्पष्ट हो जाता है कि स्थादवाद केवल 
जैनो का ही प्रिय सिद्धान्त नहीं रहा, प्रत्युत गुणग्राही, विचारक: 
शास्त्रज्ञ जैनेतर विद्वानों ने भी इसका पूरा-पूरा सम्मान किया 
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। और वे भी इसकी महत्ता तथा मानवता के विकांस मे 
असाधारण उपयोगिता को सहर्ष स्वीकार करते है । 


स्थाद्वाद की व्यावहारिक उपयोगिता कितनी महान है ? 
इस प्रशइन का समाधान सुप्रसिद्ध विद्वान काका कालेलक्र के 
दब्दों मेसुनिए-- - # 


अ्रहिंसा धर्म का एक उज्ज्वल रूप है- अनेकान्तवाद या 
स्थादवाद । इसकी तात्त्विक, दार्शनिक और ताकिक चर्चा 
बहुत हो चुकी हैं । * इस से अब किसी को दिलचस्पी नही रही 
है। लेकिन सांस्कृतिक क्षैत्र मे अन्तर्राष्ट्रीय राज्य मे, ;रग भेःऔरः 
गोरे, काले, पीले, लाल या गेहू वर्णो भिन्‍न-भिन्‍न वर्णो के 
परस्पर सम्वन्ध के बारे मे अगर हम समन्वयवाद को चलाएगे 
और स्यादवाद को 'संयोँ रूप देंगे तो जेन सस्कृति 'फिर से 
सजोवन और तेजस्वी बनेगी । अ्रगर इस क्षेत्र भे जैन सम ज ने 
कुछ पुरुषार्थ करके दिखलाया तो विना।कहे दुनियां भर के 
मनीपी जैन श्ास्त्रो का अध्ययन करेगे और इस नव प्रेरणा का 
उद्गम कहा है।? उसे ढृण्ढेंगे | ॥- पे * “हे 


काका कालेलकर जी के शव्दो मे स्थादवाद की व्यावहारिक 
उपयोगिता का भली भाति परिचय प्राप्त हो जाता है । काका- 
कालेलकर ने इन शब्दों द्वारा जेन समाज को प्रेरणा प्रदान की 
हैं कि वह अनेकान्तवाद का देश-देशान्तरो मे प्रचार करे 
आर इस के द्वारा विश्व की सामयिक समस्याश्रो को समाहित 
करके अनेकान्तवाद की सार्वभौमिकता प्रमाणित करने का श्रेय 
प्राप्त करने का प्रयत्न करे । है का 


गन 
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उपसहार 


भगवान्‌ महावीर का अनेकान्तवाद सिद्धान्त विश्व के 
समम्त दशेनो, धर्मो, सम्प्रदायो, मतो, पन्‍थो का समन्वय करता 
है। वह विश्व को शिक्षा देता है कि विश्व के सभी धर्मों मे 
जहा-कही भी सत्याश है, उस का आदर करो और जो 
असत्याश है, उस की लेकर किसी से घृणा या द्वेष न करो | 
क्योकि घुणा या हेष आध्यात्मिक जीवन के सर्वोपरि शत्रु है । 
इन्ही से कर्म-जगत की सृष्टि होती है । आत्मा दुृष्कर्मों के 
प्रवाह मे प्रवाहित हो जाती है। अत किसी से घृणा या द्वेष 
न रख कर, समता से सत्याश को ग्रहण करते हुए और 
असत्याश का*परित्याग करते हुए जीवन को उन्नत बनाने का 
प्रयास करना चाहिए । 


कर्म-वाद 


भगवान महावीर का तीसरा सिद्धान्त कर्मवाद है। वाद 
सिद्धान्त को कहते हैं। जो वाद कर्मो को उत्पत्ति, स्थिति और 
उन्त के फल देने आदि की विविध विशेषताओं का वैज्ञानिक 
ढंग से विवेचन करता है, वह कर्मवाद कहलाता है । कर्मवाद के 
सम्बन्ध मे भारत के जनेतर सभी दाहनिको ने कुछ-त-कुछ 
लिखा है, अपने-अपने ढग से कर्मवाद को ले कर सभी ने 
कुछ न कुछ कहा है । किन्तु कर्मवाद की निश्चित गहराई तक 
जितना भगवान महावीर उतरे है श्रन्य कोई दाशेनिक नही 
उतर सका है। जैन दर्शन जैसा कर्मो का सर्वागीणः विवेचन 
जैनेतर दर्शन मे कही उपलब्ध नही होता । 


कर्मो का अस्तित्व 

ससार एक रगमच है। यहा वाना प्रकार के पात्र हमारे 
सामने आते है। इन मे कोई अ्रमीर है तो कोई गरीब, कोई 
सबल है तो कोई निर्बल, कोई विद्वान है तो कोई मूर्ख; कोई 
नीरोग शरीर वाला है तो कोई रोगो की शय्या पर सदा कराहता 
रहता है, किसी को सर्वत्र अभिननन्‍्दन और स्वागत की ध्वनिया 
सुनने को मिलती है तो किसी पर दुतकार तथा तिरस्कार 
की वर्षा होती है, किसी के दर्शन के लिए जनमानस लालायित 
रहता है तो किसो को फूटी आख से भी कोई देखना पसद 
नही करता, कोई ग्रन्न-कण को तरसता रहता है तो कोई 
भ्रजीर्णता से व्याकुल है। इस तरह ससार के सभी पात्र नाना 
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रूपो मे दृष्टिगोचर होते है। श्राखिर इस विभिन्‍नता का कारण 
क्या है ? जीवनगत ये अन्तर क्यो देखे जाते हैं ”इस विचित्रता 
मूल मे कौन सो शक्ति काम कर रही है ” भगवान महावीर के 
विश्वासातुसार इस महाशक्ति का नाम कर्म है। यह कर्म ही 
संसार मे जीवन को नाना रूपो मे परिवर्तित करता रहता है । 

जगत में श्रनेको प्रकार की विषमताए पाई जाती है। 
झाथिक झौर सामाजिक विषमताओ के अलावा प्राकृतिक विष- 
मताएं भी-है। उन सब का कारण मनुष्य नही हो सकता | जब 
सब में एक सा आत्मा निवास करता है, तब मनुष्य, पशु, पक्षी, 
कीट और-बुक्षलताओ आदि के विभिन्‍न शरीरो और उन के 
सुख-दु ख आदि मे अन्तर क्यो है ”? इस का भी तो कोई कारण 
झ्रवद्य होना चाहिए। कारण बिना कोई कार्य नही हो सकता । 
भगवान महावीर के मत मे इन समस्त विषमताशो का कारण 
कर्म है । भगवान महारव।र ससार की इन सभी विभिन्‍नताओो के 
मूल मे कमें को ही प्रधान कारण स्वीकार करते है । 

भगवान महावीर के युग मे जीवनगत विभिन्‍न परिस्थितियो 
का उत्तरदायित्व ईश्वर पर डाला जाता था । “करे करावे आपो 
आप, मानुष के कुछ नाही हाथ”यही स्वर उस युग मे गूज रहा 
था किन्तु भगवान महावीर ने इस मान्यता को श्रयथार्थ 
बतलाया ।भंगवान का अटल विश्वास था कि जोवन मे अच्छी- 
बुरी जो अ्रनेकविध अवस्थाए दृष्टिगोचर होती है, इन का 
कारण ईइ्वर नही है, ईश्वर किसो को सुख या दु ख नही देता । 
जीवन मे जो दु खो के भूचाल आते है, उन मे न ईश्वर का हाथ 
है और न अन्य किसी देविक शक्ति का हस्तक्षेप है । मनुप्य 
के सुख-दु ख का कारण कर्म है। और कर्म ही मनुष्य को सुख 
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दुःख देता है । 
सुख और दुख के वीज मनुष्य की भावनाओ्रो मे छुपे रहते 
है। सुख दु खो के भूले पर भूलने वाला हमारा वर्तमान- 
कालिक जीवन एक वृक्ष के समान है। उस के बीज',हमारे 
ग्रन्तर्जॉविन को भूमि पर कही न कही. प्रच्छुन्न ,रहते है । - यह 
वात अलग है कि एक अल्पनज्ञ व्यक्ति इस सत्य का साक्षात्कार 
न कर सके । किचु उनको सत्यता से इन्कार नही किया जा 
सकता है । वहो वोज अ्बध्यात्म-जगत मे कर्म के नाम से 
व्यवहृत किए जाते है । ये कर्म ही मनुष्य को सुखी और 
दुखी बनाते हैं । 
भारत के एक मनीषी सन्त ने इस सम्बन्ध मे” कितनी 
सुन्दर बात कही है-- 5 
सुखस्य दु खस्य न को5पि दाता 
परो ददातीति कुबुद्धिरेषा । 
अह करोमीति वृथाभिमान:, 
स्वकर्मसूत्रग्नथितो हि लोक- ॥ 
अर्थात्‌ सुख दु ख को देने वाला अपना ही शुभाशुभ कमें है । 
सुख दुख का दाता ईश्वर या -श्रन्य किसी दंब्रिक शक्ति को 
समभना एक बडो भारो भ्रान्ति है। मनुष्य का “मैं ही सब 
कुछ करता हू” ऐसा झ्रभिमान करना भी व्यर्थ है वास्तव मे 
सारा ससार अपने कर्म रूप सूत्र से ही ग्रथित है । - 


इसी सत्य को हिन्दो कवि ने भी स्वीकार किया है। वह 
कहता है-- 
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कोऊ न काऊ सुख-दु ख कौ दाता । 


निजकृत कमें भोगी सब भराता।॥। 
इस प्रकार ससार के सभी मनोपी व्यक्तियो ने कर्म को ही 
सुख दु ख का दाता स्वीकार किया है। वस्तुस्थिति भी यही है । 


मनुष्य अपने भाग्य का निर्माता स्वय है- 

भगवान महावीर के युग मे मनुष्य ईइवर के हाथ की 
कठपुतली बन कर चल रहा था। जनमानस मे यह श्रान्त 
धारणा पनप रही थी कि जगत के समस्त स्पन्दन ईश्वर की 
प्रेरणा से होते है । अच्छा बुरा सब ईश्वर कराता है। ईह्वर 
ही मनुष्य के भाग्य का स्वामी है, निर्माता है । मनुष्य तो 
पामर प्राणी है, वह बेचारा क्‍या कर सकता है ? किन्तु 
भगवान महावीर ने इस विचारधारा का विरोध किया, उन्होने 
मनुष्य की अन्तरात्मा को भकभोरते हुए अपने महास्वर मे 
कहा--मनुष्य | तू स्वय ईश्वर है, तेरे ही अन्दर परमात्म-तत्त्व 
अगडाई ले रहा है, तू स्वय अपने जीवन-प्रसाद के रचयिता है, 
तेरी सृष्टि का निर्माण स्वय तेरे हाथो मे रहा हुआ है। तू 
स्वय अपने भाग्य का निर्माता है। स्वय ही तू सुख-दु ख को 
सृष्टि करता है । ईह्वर का उस के साथ कोई सम्बन्ध नही है । 
तू जिस तरह का कर्म करता है, उसी तरह का तुझे फल 
भोगना पडता है। किसान अपने खेत मे जेसा बीज वोता है, 
उसे उस का वेसा ही फल मिलता हैं। गेह वो कर गेहु, और 
बाजरी वो कर बाजरोी मिलती है। ठोक इसी प्रकार मानव 
को शुभ कर्म से एष्ट-पोग और अनिष्ट-वियोग आदि की प्राप्ति 
होतो है, तथा ग्रशुभ कर्म करने से अनिप्ट-लयोग और इप्ट-वियोग 
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॥|४ 


आदि उपलब्ध होते है । घ्रृतकाल के शुभाज्षुभ कर्म के अनुसार 
शुभाणुस वर्तपान की सृप्टि हुई है और वर्तमान जीवन का 


शुभाजुम कर्म हो नावी-जीवन की छुसा-जुभ स्थितियों का 
आधार हैं। भावी जीवन का निर्माण मनुष्य के अपने हाथ में 
रहता है। तू जैसा चाहे देसे हो भविप्य की रचना कर सकता 
है। स्वर्ग और नरक तेरे हाथ मे रहते हैं। सुख दु.ख का 
ससार ते स्वंय तैयार करता है। उस के लिए ईश्वर या किसी 
अन्य देविक गक्ति को माध्यम वनाने की आवश्यकता नही 
है । 

5 उस प्रकार भयवान महादोर ने मनुष्य के भाग्य को ईइवेर 
ये देवों के हाथ मे से निकाले कर स्वय मनुज्य के हॉथ से 
रंखीं और उसे ही उस का स्वामी वतलाया। 

उत्तराष्ययन जूत्र अध्य्य २०, याथा २६ में स्वर्य भयवान 
सहावोर ने उक्त उत्य को दोहराया हैं। प्रभु वीर के अपने भब्द 
निम्नोक्त हैं-- 
अप्या नई ठेयरणों, अप्या में कडसामलो । 
अप्पा कप्मदुडा घेसु, अप्या से नन्‍्दण वर्ण ॥ 





अर्वात्‌-आ्रात्मा हो चरक को अवेतरणों नदी है तथा 
कटजाल्मलो वृक्ष है । अपनी अऊत्मा ही स्वर्ग को कामधेनु गौ 
तथा नन्‍्दन दन है । 





#बंतरणी नदी आर कव्याल्मली वृक्ष नरक मे पाये जाते 
कै के 

। वेनरणाी बंदी ऊझा पादी णिपले हुए झोथे के समाव होता 

। दारकी अपती प्यास ठभाने के लिए वहा जाता है, किन्तु 


से ऊे पानी को छसे ही कराहु उठता है। जाल्मली वृक्ष के 


| /2॥+ /थ॥ 
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अप्पा कत्ता विकत्ता य, सुहाण या दुह्मण य | 

अप्पा मित्तममित्त च, सुप्पट्टिओ दुष्पट्धिओं॥ 

अर्थात्‌-- आत्मा स्वयं ही अपने खुखो और दुसो का 
कर्ता है, भोक्ता है। मित्र शत्रु भो यह स्वय हो है। अच्छे मार्ग 
पर चलने वाला आत्मा अपना मित्र है और बुरे मार्ग पर चलने 
वाला आत्मा अपना ज्त्रु बन जाता । 

कर्म स्वय अपना फल देता है- 

भगवान महावीर का विश्वास है कि कर्म-फल के भुगतान 
के लिए ईश्वर नाम की किसी शांक्त को कत्पना करने की 
आवश्यकता नही है। फल देने की क्षमता कर्म-परमाणुओं मे 
ही निवास करती है। कर्म स्वय ही अपना फल दे डालता है। 
जिस प्रकार एक मनुष्य मदिरापान करता है और उस से मनुष्य 
पर जो प्रभाव पडता है, उस के लिए मदिरा के परमाणु ही 
कारण है, ईश्वर या कोई अन्य देविक गक्ति उस बनुष्य को 


पत्ते उस्तरे के समान तेज धार वाले होने है। नरक को यरमी 
से व्याकुल हुआ नारकी जब इस की छाया मे जाता है तो उस 
के शरीर पर उस वृक्ष के पत्र गिरते है और उसे उरतरे की 
घार की तरह काटते चले जाते है । 

कामघेनु गो ओर नन्‍्दन वन स्वर्गीय सम्पति है। कामछेसु 
गौ से समस्त कामनाए पूर्ण होतो हे, और नन्‍्दनवन आननन्‍दप्रद 
है, इस मे देवी-देवता भ्रमण किया करते है । झात्मा भपने हो 
शुभाशुभ आचरण से इन सब को पाप्त करता हैं, इस लिए 
आत्मा को कामवेनु गो, नन्दनवन, बेतरणी और शात्मली दक्ष 
कहा गया है । 
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बेहोश नही बनाती है, ठीक इसी प्रकार कर्म-योग्य परमाणु जब 
आत्मा से सम्बन्धित हो जाते है, समय आने पर वे परमाणु 
स्वय ही कर्म-कर्ता को फल दे डालते है। कर्म परमाणु्रों के 
फलोन्मुख होने पर ही मनुष्य अपने को सुखी और दु खी 
अनुभव करता है। 


“कर्म स्वय श्रपना फल देते है” इस सत्य को एक उद्दहरण 


से समकिए । 


कल्पना करो । एक मनुष्य भूल से पारा खा जाता है, उस 
से उस का स्वास्थ्य बिगड़ जाता है, वह रोगी बन जाता है । 
वह ॒ रोगी वेद्य से उस का उपचार कराता है, औषध ग्रहण 
करता है, और औशऔषध के सेवन से उस का रोग दूर हो जाता 
है । अब कहिए। मनुप्य को रोगी वनाने वाला कौन है ? उत्तर 
स्पष्ट है, -पारे के परमाणु । तथा उसे स्वास्थ्य प्रदान करने 
वाला कौन है ? यह भी स्पष्ट है, औषध के परमाणु | इस 
वरह मनुष्य को रोगी बनाने वाले भी अशुभ परमाणु प्रमाणित 
होते है और उसे स्वस्थ वनाने वाले भी शुभ परमाणु ही हैं । यहा 
ईश्वर या किसी अन्य देविक शक्ति का कोई हस्तक्षेप नही है । 
यहा तो मात्र परमाणुओो का ही प्रभाव दृष्टिगोचर होता है । जैसे 
मनुष्य के रोग और उसके स्वास्थ्य का कारण परमाणुपु ज है, वैसे 
ही जीवन में जो छुल्ल और दु ख की घडिया आती है, इन के पीछे 
भी शुभाशुभ कर्म-परभाणु ही कारण है। शुभागुभ परमाणुआओरो 
को शुभाशुभ शक्तियों के कारण ही जीवन में सुख दु.खो की 
सृप्टि होती हे, जीवननत सुख-दुखो का कारण ईव्वर या किसी 
थनन्‍्य देविफ नवित को नहीं समझना चाहिए। परेमाणुओं में 
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जो अद्भुत गक्तिया निवास करती है, श्राज के परमाणुयुग मे 
उन्हे दोहराने की झ्रावश्यकता नही है। वे सूर्य के प्रकाश के 
तुल्य सर्वथा स्पष्ट है । कर्मपरमाणुओ की इन विभिन्‍न शक्तियों 
आधार पर ही जीवन मे अनेकविध उतार-चढाव दिखाई 
देते है । 

जीवन मे जो सुख दु ख दृष्टिगोचर होते है, उन सवका कारण 
कर्म है। कर्म ही जीवन मे सुख दुख लाता है। हमारा व्यव- 
हार इस सत्य का साक्षी है। कोई आदमी अपनी आखे बन्द 
कर के यदि कुए की ओर चलता है, और उस मे गिर जाता है 
तो कुए मे गिरने का कारण वह स्वय ही है। उसे किसी ईश्वर 
आझादि ने कए में डाल दिया है, ऐसा नही कहा जा सकता | 
पर्वत से सर टकराने वाला मनुष्य सर फडवा लेता है। दीवाल 
से छलाग लगाने वाला व्यक्ति जीवत से हाथ धो बेठता है। ऐसे 
अन्य भी अनेको घटना-स्थल हमारे सामने है, जिन्हे देख कर यह 
स्पष्ट रूप से कहा जा सकता है कि कर्मफल का प्रदाता कर्म 
स्वय ही है, ईश्वर आदि का उस के साथ कोई सम्बन्ध नही 
है। “कर्म फल प्रदाता ईश्वर नही है” इस सम्बन्ध मे विस्तार 
के साथ स्वतत्ररूपसे इसी पुस्तक के “ईर्वर-वाद” नामक 
प्रकरण मे प्रकाश डाला जायगा। 

कर्म करने मे जीव स्वतत्न है- 

हमारे पडौसी वैदिक दर्शन मे कहा गया है कि ससार मे 
मनुप्य जो भी कुछ करता है, उस का मूल प्ररेक ईइवर है, 
ईश्वर के सकेत के विना पत्ता भी कम्पित नही हो सकता, 
किन्तु भगवान महावीर का ऐंसा विश्वास नही है । भगवान 
महावीर का विश्वास है कि कर्म करने मे जीव स्वतत्र है। 
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अच्छा या बुरा जो चाहे कोई भी वह कर्म कर सकता है। इस 
पर किसी की ओर से कोई भी प्रतिवन्‍्ध नही लगा हुआ है। 

यदि यह मान लिया जाए कि “-मनुष्य जो कुछ करता है 
उसका मूल प्रेरक ईश्वर है। ईहवर के सकेत के बिना पत्ता भी 
कम्पित नही हो पाता है-- । तो ऐसे अनेको प्ररन उपस्थित 
हो जाते है, जिनका कोई सन्तोषजनक समाधान नही ,मिलता 
है । हम देखते है कि ससार मे पापाचार हो रहा है, भ्रष्टाचार 
फंल रहा है, कही भेड, बकरी, गाय, भेस आदि पशुओ की 
ग्रदनो पर छुरिया चलाई जा रही है, उनके रक्‍त के साथ 
होली खेली जा रही है, कही राह चलती लडकियो के साथ 
अश्लील उपहास किया जाता है, उन पर कुदृष्टियो के प्रहार हो 
रहे है, कही पतिकन्नता नारियो के पातित्रत्य-धर्म को लूटा 
जा रहा है, कही विधवाओओो की शील के साथ खिलवाड की 
जा रही है, उनकी धरोहर को अजगर की भाति निगला जारहा 
है, कही सत्सग मे जूतिया चुराई जाती है, कही धर्म-स्थानो के 
दानपात्र तोडे जा रहे है, कही मन्दिर के देवी देवताओ्रो के 
वस्त्राभूषण चुराए जाते है। इस प्रकार और भी न जाने ससार 
मे कितने कुकर्म किए जा रहे है। प्रइन उपस्थित होता है कि 
यह सब कुछ किसके आदेश हो रहा है ? ये अमानुषिक 
व्यवहार किस की प्रेरणा से जीवन पाते है ” कौन है वह 
शक्ति, जो यह सब कुछ कराती है ”? यदि वह ईइ्वर है तो 
हम पूछते है कि पापाचार और अ्रष्टाचार को प्रोत्साहन 
देने वाली ऐसो अधम शक्ति के लिए ईश्वर जैसी पवित्र और 
निष्कलक सज्ञा दी जा सकती है ? उत्तर स्पष्ट है, कभी नही । 
जो ससार के उज्ज्वल भविष्य को आग लगाने की प्रेरणा 
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प्रदात करता है, और ससार मे अन्याय और अनीति का भमा- 
वात चलाकर मानवजगत को पापो के सागर में निमग्न करवा 
देता है, सन्‍नारियो के पातित्नत्य धर्म को लुटवादेता है। उसे ईश्वर 
कहना ईश्वर शब्द का ही दुरुपयोग करना है। ईश्वर जेसी 
पतितपावन और निष्कर्म महाशक्ति इस प्रकार के पाप-पूर्ण 
भमट मे कभी हस्तक्षेव नही कर सकती और नाही वह किसी 
जीव को ऐसे अ्रधमकर्म करने की प्रेरणा प्रदान कर सकती है। 
इसीलिए भगवान महावीर कहते है कि कर्म करने मे जीव 
स्वतत्र है, ईश्वर के साथ उस का कोई सम्बन्ध नही है, वह 
संसार के किसी फमट मे कोई हस्तक्षेप नही करता है । 
दूसरी बात, यदि ईदवर को कर्म का कराने वाला मान 
लिया जाएगा तो ससार मे न कोई पापी कहा जा सकता है; 
और न किसो को चोर, डाकू, गाठकतरा, वेश्यागामी, परस्त्री- 
लम्पट, आततायो, कसाई, कृतघष्त श्रादि कह कर घृणित या 
निन्दित समझा जा सकता है । क्योकि ईश्वर ने जिस किसी 
जीव से जो कर्म कराना पसन्द किया, उस जीव ने बसा 
ही कर्म कर दिया । जीव अपनी इच्छा से तो कुछ कर ही 
नही सकता है, जो ईश्वर कराता है जीव वह कर देता है। 
इस प्रकार ईश्वर को सर्वेसर्वा मानकर कम कर्ता जीव को बुरा 
या नीच आदि शब्दों से व्यवहृत नही किया जाना चाहिए। 
क्योकि उस वेचारे का अपना तो कोई दोप है ही नही, ईद्वर 
की जैसी आज्ञा होती है वह वैसा कर देता है। ईव्वर की 
आज्ञानुसार चलने पर जीव को दोपी या पापी कहा व समझा 
भी कंसे जा सकता है ? इस प्रकार जीव की अच्छी-वुरी सारो 
प्रवृत्तियों का सारा उत्तरदायित्व ईश्वर पर ही आ पड़ता है, 
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और उन शुभाजुभ प्रवृत्तियो का उत्तरदायी होने से शुभागुभ 
फल भी ईइवर को ही मिलना चाहिए । पर ऐसा देखा नहीं 
जाता है। देखा यह जाता है कि जीव स्वय ही अपने गुभागुभ 
कर्म का शुभाशुभ फल पाता है। अ्रत जीव को ही कर्म का कर्ता 
मानता चाहिए । ईच्वर के आदेश से ही सब कुछ होता है, ऐसा 
कभी नहीं समझना चाहिए । 

इस के अलावा, एक वात और समझ लेनो चाहिए कि 
प्रत्येक जीव छुभ कर्म द्वारा अपना जीवन उज्ज्वल वना सकता 
है! भगवान महावीर के कर्म-सिद्धान्त के अनुसार प्रत्येक व्यक्ति 
अपने जीवन का उत्थान गौर कल्याण कर यकता है। स्त्री हो 
या पुरुष, राजा हो या रक, काला हो या गोरा, भारतोय हो या 
अभारतीय, कर्म सिद्धान्त की दृष्टि से सम्यक्‌ चारित्र की 
साधना करने पर एक दिन सभी मोक्ष के अधिकारी हो सकते 
है । जोवन की उन्नति या प्रगति किसी की वैयक्तिक, पावि।रिक, 
सामाजिक या राष्ट्रीय सम्पत्ति नही है, उसे किसी देश, जाति 
या सम्प्रदाय के सकुचित क्षेत्र मे सीमित नही किया जा सकता 
है। यह तो प्राणवायु की तरह सब के उपयोग की वस्तु है। 
मिश्री किसी विशेब व्यक्ति या परिवार के लिए मीठी नही 
होती है जो भी उसका ग्रहण करता है, उस को उसकी मिठास 
का श्रनुभव हो जाता है । चाहे कोई शूद्द हो या चण्डाल, 
ब्राह्मण हो या क्षत्रिय, राजा हो या रक, भोगी हो या योगी, 
विद्वान हो या मूर्ख, सवल हो या निरबल, धनी हो या निर्धन, 
मिश्री प्रत्येक व्यक्ति को मिठास प्रदान करती है। ऐसे ही 
कर्म-सिद्धन्त सभी को उन्नति का अवसर देता है, इसके यहा 
कोई भेदभाव नही है। 
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जिस प्रकार कर्म सिद्धान्त के अनुसार प्रत्येक जीव शुभ कर्म 
द्वारा उन्‍नति का अवसर प्राप्त कर लेता है, उसी प्रकार कर्म- 
सिद्धात के अनुसार प्रत्येक जीव अशुभ कर्म के द्वारा अपना भविष्य 
बिगाड भी लेता है। हिसा, असत्य आदि दुष्कर्मो द्वारा वह 
दुर्गंतियो मे जा पडता है | भाव यह है कि शुभ कर्म से मनुष्य 
जीवन को वना भी सकता है। और अशुभ से उसे विगाड भी 
लेता है। जीवन को बनाने वाले और बिगाडने वाले जीव के 
अपने किए हुए कर्म ही है और इन कर्मो के करने मे जीव सर्वथा 
स्वतन्त्र है । चाहे वह शुभ कर्म करे चाहे अशुभ, यह उस की 
इच्छा की बात है। ईइवर न उस मे साधक बनता है और न 
वाधक बनता है। इसोलिए भगवान महावीर कहते है कि 
कर्म करने मे जोव स्वतत्र है । ईश्वर जोव से न अच्छा कर्म 
कराता है, ओर न बुरा कर्म कराता है । यदि सक्षेप मे कहे 
तो, ईश्वर का जीव के किए हुए कर्म के साथ कोई भी 
सम्बन्ध नहो है । 

कर्मेफल भोगने में जीव परतंत्र है-- 

भगवान महावीर का कर्म-सिद्धान्त कहता है कि जीव कर्म 
करने मे स्वथा स्वतत्र है, अच्छा या वुरा जैसा भी कर्म करना 
चाहे वह कर सकता है। किन्तु उसका फल भोगने मे वह 
स्वतत्र नही है, परतत्र है। उसकी अनिच्छा से कमें का फल 
रुक नहो सकता । कर्म करना या न करना यह जेसे मनुष्य के 
वश मे होता है, बेसे कर्म का फल भोगना या न भोगना यह 
उसके वश की वात नही है। जब तक किया गया कर्म यदि 
तप, जप और सयम आदि घामिक अपुष्ठानो द्वारा क्षय नहों 
किया जाता तव तक उससे पिण्ड नहीं छूट सकता । समय 
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आने पर वह अपने कर्ता को अवश्य फल देता है। इसीलिए 
भगवान महावीर कहते है-- 
“कूडाण कम्माण न मोक्खू आत्थ” 


गर्थात्‌-- कृत कर्म का नाश नही होता है। जब तक कृत 
कर्म का उपभोग न कर लिया जाए या तपस्या द्वारा उसे क्षय 
न कर दिया जाए तब तक वह नष्ट नही होने पाता । 


महाभारत पर्व ३, अध्याय २०७ इलोक २७ मे भी इसी 
सत्य को दोहराया गया है । वहा लिखा है-- 
अन्यो हि नाइनाति कृत हि कर्म, 
मनुष्यलोके मनुजस्‍ध्य कश्चितू । 
यत्तेव किचिद्धि कृत हि कर्म, 
तदबनुते नास्ति कृतस्य नाश ॥ 


श्र्थात्‌-इस मनुप्य लोक मे एक मनुष्य के द्वारा किए गए 
कर्मों का फल दूसरा नही भोगता है। जिसने जैसे शुभाशुभ कर्मो 
का उपार्जन किया है उनका उपभोक्‍ता भी वही होता है । 
कारण कि विना फञ भोगे स्वकृत कर्मो से छुटकारा नही हो 
सकता हे । 

भगवान महावीर का सिद्धान्त कहता है कि जीव कर्म-फल 
भोगने में परतत्र है, कृत कर्म का भुगतान जीव को करना ही 
पडता है, उस को बिना भोगे या तपस्या आदि द्वारा क्षय किए . 
बिना उससे पिण्ड नही छूटता है। किन्तु जीव की परतच्रता का 
श्रर्थ यह नही समझ लेना चाहिए कि-जीव जो कर्म करता है, 
सउठका फल ईव्वर देता हे,श्रौर वह उसी के श्रवीन है इसीलिए 
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जीव कर्मफल भोगने मे परतत्र है --/” । भगवान महावीर का 
विश्वास है कि कर्मों का फल ईश्वर नही देता, ईश्वर का उसके 
साथ कोई सम्बन्ध नही है। कर्म-परमाणुओ मे स्वय ही फल देने 
को क्षमता है। मदिरा का नशा मदरासेवों को जैसे स्वत _ही 
चढ जाता है, उसके लिए किसी अन्य शक्ति की अपेक्षा नही रहती 
है, इसी भाति कर्म अपना फल समय आने पर स्वय ही दे डालते 
है, इस मे भी ईश्वर आदि किसी शक्ति को माध्यम बनाने की 
आवश्यकता नही है। कर्मफल भोगने मे जीव की परतत्रता का 
इतना ही रहस्य कि जीव की अनिच्छा से कर्म-परमाणुओ का 
शुभाशुभ परिणाम (फल) रुक नही सकता। वह तो प्रत्येक 
दशा में उसे भोगना ही पडता है। हे 


कृर्मेवाद और साम्यवाृद-- 


भगवान महावीर का कर्मवाद आज की वंज्ञानिक भाषा 
में साम्यवाद कहा जा सकता है। जिस प्रकार साम्यवाद ससार 
को समानता का उपदेश देता है । उसो प्रकार भगवान महावीर 
का कमंवाद भी प्रत्येक आत्मा को समानता की वात कहता 
है। वह बतलाता है कि जंँसी आत्मा ब्राह्मण मे है, वैसी ही 
आत्मा शूद्र मे भी है। जैसी आत्मा राजा मे है वैसो ही रक में 
है,इसी प्रकार जेसो आत्मा योगियो मे है वेसो ही भोगियो मे है । 
कर्मवाद ने आत्मा को हो महत्त्व दिया है, जड गरीर का इसके 
यहा कोई प्रश्न नही है । शरीर काला है या गोरा, छोटा है या 
बड़ा, सुन्दर है या असुन्दर, इससे काई मतलव नही है | कर्मवाद 
आत्मिक श्राचरण को आगे रखकर ही मनुष्य के सुन्दर या 
प्रसुन्दर होने का निर्णय करता हैं। कर्मवाद का विश्वास हे कि 
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जन्म से कोई सुन्दर, उच्च या पूज्य नही है, और जन्म से हो 
कोई असुन्दर, नीच या अपूज्य नही है। सुन्दरता, उच्चता या 
पूज्यता का सम्बन्ध केवल आत्मिक जीवन से है। जाति के 
साथ उस का कोई सम्बन्ध नहीं । जैन-दर्णन मे जन्मना जाति 
को कोई महत्त्व प्राप्त नही है, वहा तो संयम की ही पूजा होती 
है। कितना सुन्दर कहा है-- 

जाति को काम नही जिन मारग | 


संयम को प्रभु आदर दीने 
कर्मंवाद का विवेचन करते हुए भगवान महावीर ने स्वय 
फरमाया है-- 
कम्मुणा बभणों होइ, कम्मुणा होइ खत्तिओ | 
वइसो कम्मुणा होइ, सुद्दो हृअ॒३ कम्सुणा ॥ 


अर्थात्‌-मनुष्य कर्म से ब्राह्मण, क्षत्रिय, वैध्य और शूद्र 
होता है। भाव यह है कि जन्म से कोई अछत या अस्पश्य नहीं 
है । और जीवनोन्नति और अवनति का कारण मनुष्य का 
अपना कर्म है | 

किसी के यहा 'छूद्ध तथा नारी को धर्मश्ास्त्र पढने या 
सुनने का भी अधिकार नही है। कोई कहता कि नारी जीवन 
कभी मुवित प्राप्त नही कर सकता। नारी किसी भी स्थिति 
में स्वतत्र रहने योग्य नही है, क्योकि वह पुरुष प्रधान है अर्थात्‌ 
उस पर पुरुष का स्वामित्व है । कोई कहता हैं, कि 3स्त्रिया, 
- अस्वतत्रा स्त्री पुरुपप्रधाना । वचिप्ठस्मृतीं -१। 
$ स्त्रियों वेब्यास्तथा शुद्रा , येडपि स्यु पाययोनय । गीता ९-३२ 
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वश्य और छुद्र ये सव पापयोनि है, कोई कहता है कि 'शूद्ध 
को ज्ञान नही देना चाहिए, न यज्ञ का उच्छिष्ट और न होम से 
बचा हुआ भाग और न उसको धर्म का उपदेश ही देना चाहिए। 
यदि कोई छुद्र को धर्मोपदेश और कब्त का आदेश देता है तो 
वह शुद्ध के साथ असवृत नामक अन्धकारमय नरक मे जा पडता 
है। किन्तु भगवान महावीर का ऐसा विश्वास नही है। भगवान 
महावीर का कर्मसिद्धान्त सभी प्राणियो को धर्म-शास्त्र पढने का 
अधिकार देता है और सभी योग्य व्यक्तियो को मुक्ति का 
वरदान प्रदान करता है। कर्मवाद का विश्वास है कि प्रत्येक 
आत्मा योग्य साधन अपनाने पर परमात्मा पद को पा सकता 
है। लोहा सदा लोहा नही रहता, वह भी एक दिन पारस का 
सम्पर्क पा कर स्वर्ण बन सकता है। भव्य आत्मा भी सदा 
क्रम लिप्त नही रहने पाती, यदि वह अहिसा, सयम और तप 
की त्रिवेणी मे स्तान करले तो मुक्ति उससे दूर नही रहती है । 
भगवान महावोर का कर्मसिद्धान्त सभी के लिए स्वर्ग और 
अपवर्ग का द्वार खोल देता है। इसके सामने ब्राह्मण, क्षत्रिय 
का कोई प्रश्न नही है। सदाचारी चण्डाल भी यदि इसके 
सामने झा जाता है तो यह्‌ उस का भी पूर-पूरा आदर करता 
है, उसे भी मुक्ति के शाश्वत सुख से आतप्रोत कर डालता है। 


* ज्ञ शूद्राय मति दद्यान्नोच्छिष्ट न ह॒विप्कृतम्‌ । 
न चास्योपदिशेद्‌ धर्म, न चास्य ब्रतमादिजेत्‌ ॥| 
यश्चास्योपदिणेद्‌ धर्म, यश्चास्य ब्रतमादिजेत्‌ । 
सोध्सवृत तमो घोर, सह तेन प्रपच्यते ॥ 
वशिप्ठ स्मृती १८६-१२-१३ 


(७० ) 
'जैनेतरदशेन को भाति यह किसी पूज्य की पृज्यता का 
अपलाप नही करता है। पूज्य की पूज्यता को सम्मान देकर 
भगवान महावीर का कर्मवाद मानव जगत को साम्यावाद 
का वास्तविक सन्देश देता है । 
कर्म आत्मा का गुण नहीं है- 

कुछ दाशनिक कर्मों को आत्मा का ग्रुण मानते है, पर 
भगवान महावीर कर्मो को गुण रूप से स्वीकार नही करते हैं । 
क्योकि कर्म यदि आत्मा के गुण मान लिए जाए तो वे बन्धन- 
रूप नही हो सकते ! आत्मा के गुण ही आत्मा को बाघ ले, 
यह सर्वथा असभव है। यदि श्रात्मा के ग्रुण स्वय ही उसे वाधने 
लगे तो उसकी मुक्ति कैसे हो सकेगी ? बन्धन मूल वस्तु से 
भिन्‍न हुआ करता है। वन्धन सदा विजातोय होता है । अत 
कर्मो को आत्मा के ग्रुण नही कहा जा सकता । इसके 
अलावा यदि कर्मो को आत्मा का गुण मान लिया जाए तो कर्मो 
का नाश होने पर आत्मा का नाग भी स्वीकार करना पड़ेगा। 
सिद्धान्त है कि गुण और गणी सर्वथा भिन्‍न नही होते । गुण 
के नाश से ग्रुणी का नष्ट हो जाना स्वाभाविक है । और 
आत्मा को प्राय' सभी दार्णनिक नित्य मानते हैं। अत. नित्य 
आत्मा के विनच्वर कर्म कभी गुण नही माने जा सकते है । 

कर्म शब्द का अर्थ-- 

कर्म सिद्धान्त को जेन, साख्य, योग,, नैयायिक, वैशेषिक, 
[--दु शीलो5पि ह्विज पृज्यों, न गूद्रो विजितेन्द्रिय । 

अर्थात्‌-- ब्राह्मण दुश्चरित्र हो, तब भी पूज्य है और 
गृद्र जितेन्द्रिय होने पर भी पूज्य नही है । पाराशरस्मृति 5-३२ 
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मीसासक आदि सभी आत्मवादो दर्णन तो मानते - ही है किन्तु 
अनात्मवादी बौद्ध दर्शन भी इसे स्वीकार करता है। इस तरह 
ईश्वरवादी और अनीश्वर वादी सभी इस मे प्रायः एकमत है । 
किन्तु इस सिद्धान्त मे एकमत होते हुए भी कर्म के स्वरूप और 
उस के फल देने के सम्बन्ध मे इन मे महान मतभेद मिलता है । 

कर्मशब्द के अनेको अर्थ पाए जाते है । काम धन्धे के 
अर्थ मे कर्म शब्द का प्रयोग होता है । खाना, पीना, चलना, 
फिरना आदि क्िया का भी कर्म के नाम से व्यवहार किया 
जाता है । इसी प्रकार कर्म-काण्डी भीमासक याग आदि 
क्रिया-काण्ड के श्रर्थ मे, स्मार्त विद्वान ब्राह्मण, क्षत्रिय आदि 
चारो वर्णो तथा ब्रह्मचर्य श्रादि चारो आश्चमों के लिए नियत 
किए गए कर्म रूप अर्थ भे, पौराणिक लोग ब्रत, नियम आदि 
धामिक क्रियाओ्री के अर्थ मे, व्याकरण के निर्माता "कर्ता 
जिस को अपनी क्रिया के द्वारा प्राप्त करना चाहता है, अर्थात्‌ 
जिस पर कर्ता के व्यापार का फल गिरता है” इस अर्थ मे, 
न॑यायिक लोग उत्क्षेपण आरादि पाच. साकेत्तिक कर्मों मे कर्मा 
शब्द का व्यवहार करते है, किन्तु जेनदर्शन मे एक पारिभाषिक 
अर्थ मे इस का व्यवहार किया जाता है। जैनदशन का 
कम सम्बन्धी वरारिभाषिक अर्थ पूर्वोक्त सभी अर्थोंसे भिन्‍न 
और विलक्षण मिलता है। जैन दर्शन की मान्यता के अनुसार 
कर्म नैयायिको या वैशेपिको की भाति क्रियारूप नही है, 
किन्तु पौदूगलिक है, द्रव्य रूप है, आत्मा के साथ प्रवाह रूप 
से अ्रनादि सम्बन्ध रखने वाला एक अजीव द्रव्य है। 

जैन दृष्टि से कर्म, द्रव्य और भाव, इन भेदो से दो प्रकार 
का होता है, जीव से सम्बद्ध कर्म-पुद्गलो को द्रव्य कर्म कहते 
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है भर द्रव्य कर्म के प्रभाव से होने वाले जीव के राग ह्वे परूप 
भावो को भावकर्म कहा जाता है। 

भाव यह है कि जब कोई आत्मा किसी भी प्रकार का 
कोई सकलप या विकल्प करता है, राग दढ्वंप पूर्ण चिन्तना मे 
व्यस्त हो जाता है, काम, क्रोध, मोह और लोभ आदि 
जीवनविकारों का उस मे प्रादुर्भाव होता है तो आात्मप्रदेणो 
मे एक प्रकार को हलचल सी पैदा होती है, उस समय उसी 
प्रदेश मे स्थित कर्म-योग्य पुदूगल (परमाणु पुञ्ज) श्रात्मां मे 
आते है और उस से सम्बन्धित हो जाते है। खौलते तेल मे 
पडी पूरी जैसे तेल को खीच लेती है वैसे ही शुभाशुभ भ्रध्यवसाय 
के कारण आत्मा शुभाशुभ कर्मपरमाणुओ को अपनो ओर 
भाकषित कर लेती है। झ्रात्मा और कर्मेपुद्गलो का मेल ठीक 
वैसे ही होता है, ज॑से दूध और पानी या लोहे और आग का 
होता है। इस प्रकार आत्मप्रदेशो के साथ कर्मंबन्ध को प्राप्त 
पुदूगलो का नाम ही द्रव्य कर्म है । यह कमे पुदूगल रूप होने 
से मूर्त है, जड है। द्रव्यकर्म राग द्वेष का निमित्त पाकर आत्मा 
प्रदेशों के साथ वधा है, इस लिए राग हं षरूप भावों को 
भावकर्म कहते है | द्रव्यकर्म भावकर्म का कारण है और भाव- 
कर्म द्रव्य कर्म का। द्रव्यकर्मा के बिना भावकर्म नही रहता 
और भावकर्म के विना द्रव्यकर्मा नही रहने पाता । दोनो का 
अविनाभावी सम्बन्ध है, एक के विना दूसरा जीवित नही रह 
सकता दोनो सदा साथ-साथ रहते है । 

कर्मो को आठ मूल प्रकृतिया- 

काम, ऋध आदि जीवनगत विकारो से आरात्मा कर्म वन्ध 

को प्राप्त कर नेतो है, यह ऊपर बताया जा चुका है। उक्त 
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जीवनविकारो के कारग मानप में जो अ्व्यतव॒प्तायविशेष पैदा 
होते है उनसे ग्रात्मा द्वारा एक ही वार जो कर्म योग्य परमाणु- 
पुज ग्रहण किया जाता है, उस में आध्यवसायिक शक्ति की 
विविधता के अनुसार एक ही साय अनेक स्वभावों का निर्माण 
होता है | वे स्वभाव अदृश्य है, तथापि उनके कार्यो को 
देख कर उन का परिंगणन किया जा सकता है । एक या 
अनेक जीबो पर होने वाले कर्म के असख्य प्रभाव अनुभव मे 
आते है । इन प्रभावों के उत्पादक स्वभाव भी वास्तव में 
असर्य है। ऐसा होते पर भी स्थूल दृष्टि से वर्गीकरण करके 
उन सभी को झ्राठ भागो मे बाट दिया गया है। यही झआाठ 
भाग कर्मो की मूल प्रकृतिया (भेद) कहलाती है। कर्मों की 
वे श्राठ मूल प्रकृतिया निम्नोकत हैं-- 

१ ज्ञानावरणीय-कर्म--वस्तु के विजेष बोध को ज्ञान 
कहते हैं । झ्रात्मा के ज्ञानगुण को श्रांच्छादित करने वाला कर्म 
ज्ञानावरणं,य कहा जाता है । यह कर्म सूर्य को आच्छादित किए 
हुए मेघो कं, तरह आत्मा कौ ज्ञान ज्योति को ढक लेता है। 


२ दर्शवावरणीय कर्म-वस्तु के सामान्य बोध का 
नाम दर्शन है । आत्मा की दरशेन-जवित को ढकने वाला कर्म 
दर्शनावरणीय होता है । यह कर्म द्वारयाल के समान है। जंते 
ह्वारपाल राजा के दशेन करने मे रुकावट डाल देता है, उसी 
प्रकार यह कर्म भो षदार्थों के देखने मे वाधक वन जाता है । 
दर्शनावारगीय कर्म जहा देखने मे बाधा डालता है वहा वह 
प्राणे। को निद्वित भी करता है। प्रार्गी को जो निद्रा भातो है 
वह इसी के प्रभाव से आती है । 
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३ वेदनीय कर्म-जिस कर्म के द्वारा सुख-ढुख की 
उपलब्धि हो उस कर्म का नाम वेदतोय है । इस कम का फल 
मधुलिप्त तलवार को चाटने के समान होता है। धारा को 
चाटने पर शहद के चाटने से मिठास-जन्य सुख और जीभ के 
कट जाने पर ब्रणजन्य दुख दोनो की प्राप्ति होती है। उसी 
प्रकार वेदनीय कर्म भी जोवन में सुल-मय और दु-ख-मय 
वातावरण लाने का कारण बनता है । 


४ मोहनीय कर्म-जो कर्म आत्मा को मोहित करता 
है, उसे भले बुरे के विवेक से शून्य वना डालता है । अथवा जो 
कर्म आत्मा के सम्यक्त्व गुण का और चारित्र ग्रुण का घात 
करता है उस कर्म को मोहनीय कहते है। यह कर्म मदिरा के 
समान है। जैसे मदिरा पीकर व्यक्ति हेये और उपादेय के 
विवेक को खो बैठता है, परवश हो जाता है, वैसे ही जीव 
इस कर्म के प्रभाव से सत्‌-असत्‌ का विवेक खो कर कामनाशरो 
और वासनाशो का दास बन जाता है । 


५ आयुष्कर्म-जिस कर्म की सत्ता से प्राणी जीवित 
रहता है भर क्षोण हो जाने से मृत्यु को प्राप्त करता है वह 
कर्म आयुष्कर्म कहलाता है। यह कर्म कारागार (जेल) के 
समान है। जिस प्रकार कारागार में दिया हुआ व्यक्ति 
चाहता हुआ भी नियत अवधि से पूर्व नहीं छूट नही सकेता, 
उसी प्रकार आयुष्कर्म के प्रभाव से जीव नियत समय तक 
अपने घबरीर मे वन्धा रहता है । 

६ ना।मकर्म-जिस के उदय से जीव तारक, तिर्य॑ड्च, 
मनुष्य और देव इन नामो पे सम्बोधित होता है उसे नामकर्म 
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कहते है । यह कर्म चित्रकार के तुल्य है। जैसे चित्रकार विविध 
वर्णो से अ्रनेक प्रक,र के विचित्र चित्र बना डालता है । वेसा 
ही काम नामकर्म का होता है । यह कर्म जीव की नारक, 
तियेञजच आदि नानविध अवस्थाओ का उत्पादक बन कर उसे 
इन सज्ञाओं से व्यवहृत कराता है। 


७ गोतन्रकर्म- जिस कर्म के उदय से जीव उच्च और 
नीच हाब्दो से व्यवहृत किया जाता है उस को गोत्र कर्म कहते हैं। 
इस कर्म के प्रभाव से जीव जाति (मातृ पक्ष ) कुल (पितृ पक्ष) 
आदि की अपेक्षा छोटा या बडा कहा जाता है । यह कर्म 
कुम्हार के समान है। कुम्हार जेसे आदरास्पद और घृणास्पद 
दोनो प्रकार के भाजन बनाता है वैसे ही यह कर्म, जाति, कुल 
आदि को अपेक्षा से जीव को ऊच और नीच बना डालता है । 
मातृवश की निर्दोषता, उत्तमता जातीय उच्चता है और 
उस की सदोषता, निक्षष्टता जातीय नीचता है तथा पितृवश 
की धामिकता, नैतिकता, प्रामाणिकता कुल सम्बन्धी उच्चता 
है और उसकी अन्यायप्रियता, अप्रामाणिकता ही कूल- 
सम्बन्धी नीचता है। जाति तथा कुल आदि सम्बन्धी उच्चत्ता 
और नीचता की प्राप्ति का कारण गोन्रकर्म है। 


८ अन्तराय कर्म-जिस कर्म के प्रभाव से दान, लाभ 
आदि प्रवृत्तियो मे विषध्न पडता है उस को अन्तराय कमें 
कहते है । यह कर्म कोषाध्यक्ष के समान है। राजा को आज्ञा 
होने पर भी कोपाध्यक्ष के प्रतिकल होने पर जैसे प्रार्थो को 
धन-प्राप्ति मे वाधा का सामना करना पडता है, वंसे ही 
यह कर्म दान, लाभ आदि प्रवृत्तियों मे विध्च उपस्थित करता 
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है । दाता देना चाहता है, याचक लेना चाहता है, देय वस्तु भी 
प्रस्तुत है. किन्तु अन्तराय कर्म के प्रभाव से ऐसी बात बन 
जाती है कि दाता दे नही सकता श्रौर याचक ग्रहण नही कर 
पाता । 


कर्मो को उत्तर प्रकृतिया तथा बन्ध, भोग सामग्री-, 
कर्मों की आठ मूल प्रकृतियो का सक्षिप्त वर्णन ऊपर 
कर दिया गया है। जैनदर्णन ने कर्म सिद्धान्त का वर्णन यही 
तक सीमित नही रखा है । कर्मो की मूल प्रकृतिया बताने 
के साथ-साथ जैनदर्णन ने कर्मों की उत्तर प्रकृतियों का बहुत 
सुन्दर ढंग से निरूपण किया है। कर्मों को उत्तर प्रकृतिया 
१५८ होती है। ज्ञानावरणीय की ५, दर्शबावरणीय की ९,वेदनीय 
की २, मोहनोय की २८, आयु की ४, नाम की १०३, गोत्र की 
२ और अन्तराय की ५, कुल मिलाकर उत्तर प्रकृतिया या 
उत्तर भेद १५८ वन जाते है । इसके अलावा ज॑नदशन ने 
कर्मो के वन्‍्ध कारणों का तथा उन की भोग सामग्री का भी 
निर्देश किया है । नवतत्त्व मे लिखा है कि ज्ञानावरणीय कर्म का 
बध ६ कारणो से होता है, १० प्रकार उसे भोगा जाता है। 
दरशेनावरणीय को ६ कारणो से वाधा जाता है और ९ प्रकार 
से उसे भोंगा जाता है, इसी प्रकार वेदचीय कर्म २२ कारणो 
से वाधा जाता हे और १६ प्रकार से भोगा जाता है, मोहनीय 
६ कारणों से वाधा जाता है और ४ प्रकार से भोगा जाता है, 
नइह नाण-दसणावरण-वेद-मोहाउ-नाम-गोयाणि । 
विग्घ च पण-नव-दु-अट्टवी स-चउ-तिसय-दु-पणविह । 
(कर्मग्रन्थ भाग १) 
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आयुप्कर्म १६ कारणो से बांघा जाता है ओर चार प्रकार से भोगा 
जाता है, नाम कमे ८ कारणों से वांघ्य जाता है और २८ प्रकार 
से भोगा जाता है, गोत्र १६ कारणो से वाघा जाता है और 
१६ प्रकार से भोगा जाता है, और अन्तराय कर्म का वन्धच 
५ कारणो से पड़ता है और ५ प्रकार से ही उसका उपभोग 
किया जाता है । कर्मों को उत्तरप्रकहृतियों तया वन्ध, भोग 
सामग्री की व्याख्या जानने के लिए हमारे सहृदय पाठकों को 
पण्डित सुखलाल जी हारा तम्पादित कर्म-प्रन्यो का अव्ययन 
करना चाहिए । यदि कोई सल्केप मे इनका स्वरूप जानना 
चाहे उसे मेरे द्वारा अनुवादित श्री विपाक सूत्र के “प्रावक्रथन” 
को पढ़ लेना चाहिए । यहां तो केवल जेनदर्णेन ने कर्मवाद 
के सम्बन्ध में जो सूक्म और गरभोर चिन्तन आव्यात्मिक जयत 
के सामने उपस्थित किया है, उच्च को झांकी दिखाने के लिए 
ये पक्तिया लिखी गई हैं । 
कर्म वड़े वलवान होते हैं-- 
कर्म एक हातक्ति है यह वड़ो वलवान होती है इसके आगे 
क्सी का वश नहों चलता है । कर्मगक्ति का प्रकोप जिस 
जीवन में हो जाता है, उसे लोमहर्षक स्थितियों का सामना 
करना पड़ता है । जनसाधारण को वात तो जाने दीजिए । 
इसके प्रकोप से अनन्तवली तोर्थकर,, चक्रवर्तों, वासुदेव, वलदेव 
आदि सभी महापुरुषों को अनेकानेक कप्ट उठाने पड़े है। इति- 
हास वतलाता हैं कि आदि तीर्थंकर सगदान ऋपभदेव को वारह 
महीनों तक निराहार रहना पड़ा, कर्मचक्ति के प्रकोप के कारण 
ही चरमतोर्थकर भगवान महावीर को साढे वारह वर्ष तक 


/॥ 





(७८) 


ग्सह्य और भीषण उपसर्यों का सामना करना पड़ा, सगर 
चक्रवर्ती को एक साथ ६० हजार पुत्रो के मरण का दु ख भुगतना 
पड़ा, छह ॒ खण्ड के नाथ सनत्कुमार चक्रवर्ती को १६ रोगो 
का भयंकर कष्ट सहन करना पड़ा, मर्यादापुरुषोत्तम भगवान 
राम को १४ वर्षो तक वनो की धूलि चाटनी पड़ी, कर्मयोगी 
वासुदेव कृष्ण को कारागार मे जन्म लेना पडा और पाण्डवो 
को बारह वर्ष सकट भेलने पडे, तथा अज्ञातवास मे समय व्यतीत 
करना पडा। यह सव कमंशक्ति के प्रकोप का ही परिणाम था । 
इसीलिए यह मानना पडता है कि कर्मशक्ति सर्वोपरि है। इस के 
श्रागे सभी शक्तिए निर्वेल है । इस महाजक्ति पर जिस ने 
विजय प्राप्त करली है, वही ससार मे सुखी होता है, धीरे- 
धीरे निप्कर्मता की पगडण्डियो को नापता हुआ एक दिन वह 
निर्वाण पद को उपलब्ध कर लेता है । 
कर्मसम्बन्धी प्रणश्नोत्त र-- 
कर्म सिद्धान्त को लेकर जनमानस मे शअ्रनेको प्रश्न चक्र 
लगा रहे हैं । उन के सम्बन्ध मे भी कुछ विचार कर लेना 
आवशध्यक है। आगे की पक्तियो मे उन्ही के सम्बन्ध मे प्रइनोत्तर 
के रूप मे कुछ विचार प्रस्तुत किये जाएगे। 

प्रशन--जीव को #अ्रमूर्त और कर्म को मूर्त पदार्थ माना 

जाता है, ऐसी दशा मे इन का परस्पर कैसे सम्बन्ध होता है, 

अर्थात्‌ मूर्तं पदार्थ अमूर्त पदार्थ को केसे पकड़ लेता है ” 











६8 जिस पदार्थ में रूप, रस, गन्ध, स्पर् पाए जाते हें, उसे 
कि 


मूर्त कहते है, जिसमे ये रूप आदि न हा, उसे अमूत कहा 
जाता है। 


(७९) 


उत्तर-श्राकाश अमूर्त है, और घट, पट आदि पदार्थ 
मूर्ते माने गए है। जैसे मृत घट का अमूर्त आकाश के साथ 
सम्बन्ध चलता है वैसे ही अमूर्त जीव का मृ्ते कर्म के साथ 
सम्बन्ध रहता है। 
मृर्ते अमूर्त पर कँप्ते छा जाता है ? यह एक उदाहरण से 
समक्िए , आकाश अपू्त है, और अच्धेरों मूतें है। जब अन्धेरी 
चलती है तो अमूतं आकाश पर छा जाती है, सर्वत्र श्रन्धकार 
व्याप्त हो जाता है । आकाश सर्वथा निर्मेल और स्वच्छ होता 
है, किन्तु अन्धेरी उसे धुलिमय बना देती है। वेसे ही आ्रात्मा 
अमूर्त होने पर भी मूर्त कर्म से आच्छादित हो जाती है। 


प्रश्न--मूर्त वायु और अग्नि का जैसे आकाश पर काई 
प्रभाव नहों पडता है, उसी प्रकार मूर्त कर्म का भी अमूर्ते 
आत्मा पर कोई प्रभाव नही पडना चाहिए ? 

उत्तर--मृत्तें पदार्थ का अमूर्त पदार्थ पर कोई प्रभाव 
नही पडता है। यह कोई सिद्धान्त नही है। क्योकि देखा जाता 
है कि मूर्त पदार्थ अमूर्ते पदार्थ पर पूर्णतया अपना प्रभाव डालता 
है। आत्मा प्रमूर्त है, उसका ज्ञान गुण भी अमूर्त है, मदिरा,भाग 
झादि मादक पदार्थ सेवन करने पर वह विकृत हो जाता है। 
इस से स्पष्ट है कि मूर्त पदार्थ अमृत पदाथथे को प्रभावित किए 
बिना नही छोडता प्रत्यक्ष या परोक्ष रूप से उस पर अपना 
प्रभाव अ्रवश्य डालता है । जैसे आत्मा के अमृत ज्ञान गुण पर मू्ते 
मदिरा, विष, ओऔषध आदि पदार्थों का असर पडता है, वैसे ही 
अमूर्त जीव पर सूरत कर्म भी अपना प्रभाव दिखलाता है। इसके 
अलावा जैनदर्शन आत्मा को कथड्चित्‌ मूर्त भी मानता है। 


(८०) 

वह कहता है कि ससारी जीव अ्नादिकाल से कर्मों के प्रवाह में 
प्रवाहित होता हुआ चला आ रहा है। इसप्रकार अ्नादिकाली न 
कर्म सन्‍्तति के सम्बद्ध रहने के कारण जीव को सर्वथा अमसूत 
नही कहा जा सकता । भ्रनादिकाल से कर्मो द्वारा सम्बन्धित 
रहने के कारण जीव कथचित मूर्त भी है। ऐसी दशा मे मूर्ते 
जंव पर मूर्त कर्म का प्रभाव पइना अस्वाभाविक नहीं है। 

प्रश्न -कर्म जड़ है, जडत्व के कारण शुभाशुभ का उसे 
कुछ पता नही है मनुष्य अपने अशुभ कर्म का फल पाना नही 
चाहता । ऐसे दशा मे मनुष्य कर्म का फल कैसे प्राप्त करता 
है? 

उत्तर-यह सत्य, है कि कर्म जड है, तथापि उसमे 
मदिरा और दूध की भाति वुरा या श्रच्छा प्रभाव डालने की 
शक्ति निवास करती हे जो चेतन आत्मा का सम्बन्ध पाकर 
अपने आप समय पर प्रकट हो जाती है और आत्मा पर अपना 
प्रभाव डाल देती है, उस प्रभाव से मुग्ध हुआ जीव अशुभ कर्म 
के अशुभ फल की इच्छा के न होने पर भी ऐसे-ऐसे काम कर 
डालता है, जिलसे उपे स्वत ही स्वकृत अद्युभ कर्म के अनुसार 
अशुभ फल मिल जाता है। उसकी इच्छा हो या न हो, पर शुभा- 
घुभ कर्म अतना फच अवश्य दे डालता है। कर्म फलकेन 
चाहने से कर्मफल नहीं मिलेगा, ऐसा कोई सिद्धान्त नहीं है । 


(८१) 


कि विप का प्रभाव खतम हो जाए। वह नही चाहता कि विष 
अपना प्रभाव दिखलाए। पर क्या उसके न चाहने से विप का 
प्रभाव रुक जाता है ? उत्तर स्पष्ट है, कभी नही | विप तो , 
अपना असर दिखलाता ही है । ठीक इसी प्रकार जड कर्म मे 
जीव के सम्बन्ध से ऐसी शक्ति पैदा हो जाती है कि कमंकर्ता 
के न चाहने पर वह उसको भ्रपता फल अवश्य दे डालता है ।' 

एक और उदाहरण लीजिए । एक रसलोलुप व्यक्ति चटपटे 
भोजन खाता है, मिर्चो का श्राचार बडी मस्ती के साथ सेवन 
करता है। पर जब मुह जलता है, मिर्चो की तीक्षणता का अनुभव 
होता है, तो वह सी,सी करता है, व्याकूल होता है | मुह जल गया 
मुह जल गया, यह कह कर पडौसी के कान खा जाता है । शौच 
जाता है तो उस समय गुदा मे जलन होने से खिन्‍न होता है।. 
- हम पूछते हैं कि क्या रस के पुजारो और चटपटे पदार्थ खाने 
वाले उस व्यक्ति के न चाहने से भोजन की तीक्षणता अपना , 
प्रभाव दिखलाना छोड देतो है ? उत्तर स्पष्ट है, कभी नही। 
कर्मपरमाणुओं के सम्बन्ध मे भी यही बात है । वे भी 
कर्मकर्ता के न चाहने से भ्रपना फल देने से नही रुकते है। 

जैनो का कर्मवाद इतना विलक्षण और युक्तियुक्त है कि इसे 
* किसी भो तरह भुटलाया नहो जा सकता। जैँतो का कर्मवाद 
परमाणुवाद पर आश्रित है। परमाणुओ मे कितना आकर्षण 
है ” किस तरह से ये काम करते है और कैसे अ्रसभावित 
दृश्यो को प्रस्तुत कर देते है ? इन बातो को आज के परमाणु- 
युग ने बिल्कुल स्पष्ट कर दिया है। परमाणुप्रो की विचित्र , 
और श्रद्भुत कार्यक्षमता आज परोक्ष नहो है, प्रत्येक , 
व्यविति उसे देख सकता है, समझ सकता है। हमारा चातुर्मास 


(८२) - 


लुधियाना में था, जैन-धर्म-दिवाकर आचार्य-सम्राट्‌, गुरुदेव 
पूज्य श्री आत्मा राम जी महाराज के पावन चरणों मे निवास 
चल रहा था। उन दिनो श्री हसराज जी वायरलेस लुधियाना 
आए थे श्री हसराज की वैज्ञानिकता सर्वप्र सिद्ध है । आर्यसमाज 
मन्दिर दालबाजार मे उन्होने अपनी वैज्ञानिक प्रतिभा के अनेको 
वैज्ञानिक चमत्कार दिखलाए थे। परमाणुओं के विचित्र और 
झ्राश्चर्य पूर्ण चमत्कार उन्हो ने अपनी कलाप्रदरशनी मे प्रस्तुत 
किए थे । परिचय लिए कुछ एक चमत्कारो का निर्देश नीचे 
की पक्तियों मे किया जाता है । ४ 
१. आवाज पर चलने वाला पखा-यह ॒पखा आदमी 
की भाति आज्ञा का पालन करता है। 'चलो' का शब्द कहते ही 
वह चल पडता है, एकदम वायु बिखेरने लग जाता है और जब 
'रुको” इतना शब्द बोल दिया जाता है तो एकदम वह खडा 


हो जाता है । 


२. अद्भुत नल-यह नल इतना विचित्र है कि आदमी 
के सन्‍्मुख आते ही पानी गिराने लगता है और जब आदमी 
इस के आगे से पीछे चला जाता है तव यह तत्काल पात्नी 
गिराना बन्द कर देता है । 

३- बिजली का वल्ब--यह वल्व (809) भी पसे की - 
तरह मनुष्य की आज्ञा मानता है। यह वल्व “जलो” यह आदेश 
पाते ही प्रकाग देना आरम्भ कर देता है और निषिद्ध कर देने 
पर प्रकाञ देना छोड़ देता है । 

४. जीवित मनुष्य का रेडियो-यह्‌ विज्ञान का अपूर्व 


(5३) 


चमत्कार है। मनुष्य को एक घिशेप प्रकार का मिक्‍चर पिला 
दिया जाता है, उस मिक्‍चर के शरीर मे प्रविष्ट होते ही मनुष्य 
का शरीर ही रेडियो वन जाता है, उस से रेडियो का कार्यक्रम 
सुना जा सकता है। 


५. टेलीवीजन-..इस के द्वारा घर बैठा व्यक्ति किसी भी 
सिनेमा के खेल देख सकता है। 


इस के अलावा अन्य भी अनेको ऐसे दृश्य प्रस्तुत किए गए थे 
कि जिन से परमाणुओ की कार्यक्षमता का बडी सुन्दरता के साथ 
बोध हो जाता है । जव विना हाथ लगाए केवल मुख से निकले 
परमाणपुज के प्रभाव से बल्व प्रकाज्षित हो जाता है भ्ौर 
व्यक्ति के सामने आने पर नल पानी गिराने लग जाता है, तो 
आत्मप्रदेशो पर लगा परमाणुपुज यदि जीवन मे किसी भी 
प्रकार की उथल-पुथल ले आता है, तो इस में आइचर्य वाली 
कौनसी वात है ”? रेडियो आपके सामने है । उस से हजारों 
मोल दूर, घर बैठे आ्राप सर्गीत सुनते है । भाषणों का लाभ 
लेते है। श्रनुमान लगाइए, बोलने वाला कहा बैठा है और 
सुनने वाला कहा ? पर यन्त्र भापा के परमाणुश्रो को पकड 
लेते है और उन्हे भाषा के रूप मे ही लोगो तक पहुचा देते 
है । यह सब परमाणुवाद का विचित्र चमत्कार नहीं तो और 
कया है ? इस चमत्कार में ईश्वर या किसी देवी देवता की कोई 
परोक्ष शक्ति काम नहीं कर रही है । भगवान महावीर 
का कर्मवाद भी परमानुशो के विविध चमत्कारो का ही एक 
रूपान्तर है। कर्मयोग्य परमाणु जब आत्मा से मिल जाते है 
तो समय आने पर वे भी नानाविध अद्भुत दृश्यों और 


| हे 


(८४) 
| चंसत्कारों को जन्म देते है। इस मे असंभव कुछ नही है । 


अइन--ससार मे सर्वत्र कर्मयोग्य पुदूगल भरे पडे है, उन 
में शुभाशुभ कोई भेद नही है । फिर पुद्गलो में शुभाशुभ का 
'भैद कैसे होता है ? 
उत्तर-जीव का यह स्वभाव है कि वह अपने शुभाशुभ 
परिणामों के अनुसार परमाणुओ को शुभाशुभ रूप मे परिणत 
कर के ही ग्रहण करता है। इसी प्रकार शुभाशुभ भाव के 
आश्रय वाले परमाणुओ मे भी ऐसी योग्यता रही हुई है कि 
वे शुभाशुभ परिणाम सहित जीव से अहण किए जाकर शुभा- 
शुभ रूप में परिणत हो जाते हैं। इस तथ्य को एक उदाहरण 
'से समझ लीजिए-- 
सर्प और गाय, ये दो प्राणी हैं। इन दोनो को दूध पिलाया 
जाता है। सपे मे जाकर वह दूध विष का और गाय मे वह दूध 
का रूप घारण कर लेता है । इस का कारण केवल आहार और 
“आहार ग्रहण करने वाले प्राणी का स्वभाव है। आहार का 
'छऐसां स्वभाव होता है कि वह एक सा होता हुआ भो आश्रय 
छू भेद से भिन्‍न-भिन्‍न रूप से परिणत हो जाता है। इसी 
प्रकार सर्प और गाय मे भी अपनी-अपनी ऐसी शक्ति रही 
हुई है कि वे एक से आहार को भी भिन्‍न-भिन्‍न रूप से परिणत्त 
कर देते है । ऐसे ही जीव अपने स्वभावानुसार कर्मे-योग्य 
पुदूगल की शुभाशुभ रूप मे परिणत कर देने की क्षमता का 
गुण रखता है । उसी ग्रुण के अनुसार कर्म योग्य पुदूगल 
शुसाशुभ रूप मे परिणत हो जाते है। 
प्ररन--जीव और कर्म का सम्बन्ध कब से चला आ रहा 


(८५) 
है ? वया कभी जीव कर्मो से सवेथा रहित भी था ? 


उत्तर--जीव और कर्म का सम्बन्ध अनादिकाल से चला 

आा रहा है । खान से निकले समल (भल सहित ) स्वर्ण की तरह 
आत्मा सदा से कर्मो से लिप्त रह रही है। ऐसी कोई घडी नही थो 

कि जब शआात्मा कर्मों से सर्वथा मुक्त हो . यदि आत्मा को बिल्कुल 
कर्म-रहित मान लिया जाए तो प्रश्न उपस्थित होता है कि 
जुद्ध श्रात्मा कर्मों से लिप्त कैसे हुई ” कौनसा ऐसा कारंण 
था, जिस के प्रभाव से आत्मा को कर्मबद्ध होना पडा ? निप्कर्मे 
आत्मा मे विकारों का सर्वथा अभाव होता है । निविकार 
आत्मा कर्मबद्ध हो नहो सकंतो ? दूसरी बात, यदि सर्वेथा शुद्ध 
और निविकार आत्मा भी कर्मलिप्त हो सकती है तो शुद्ध और 
निविकार स्वरूप मे रहे मुक्त जीव भी कर्मो से लिप्त हो जाया 
करेंगे ? ऐसी दशा मे मुक्ति का क्या महत्त्व रहेगा ” इन सब 
प्रइ्तो का कोई सन्‍्तोषजनक समाधान नही मिलता है । श्रत 
यही मानना उपयुक्त और तर्कंसगत है कि आत्मा और कर्म का 
सम्बन्ध अनादिकालीन है और कर्मबद्ध आ्रात्मा अतीत में कभी 
कर्मो से सर्वंथा अलिप्त नही थी । 

प्रशन-जीव कर्मो का बन्ध क्यो करता है ? 


'" उत्तर-कर्मो का वनन्‍्ध जीवनगत हिसा, असत्य, चौयें, 
भैथुन, असन्तोप, क्रोध, मान, माया आदि विकारों के कारण 
होता है । विकार ही ग्रात्मा को कर्मो की बेडियो मे जकड़ते 
हैं और नरक, तिर्यञ्च आदि दुर्गतियो के दु ख-प्रवाह मे प्रवाहित 
करते है । जहा-जहा विकार है वहा कर्मबन्ध होता है । विकारो 
के अभाव मे कर्मबन्‍्ध नहीं हो सकता । एक वार अर्जुन 


ने इसी सम्बन्ध में कृष्ण से पूछा था। उस के अपने शब्द 
निम्नोक्त है-- 
अथ केन प्रयुक्तोई्य पाप चरति पूरुष:। 
अनिच्छन्नपि वाष्णेय !, बलादिव नियोजित' ॥ 
भगवद्यीता अ० ३-३६ 
श्र्थात्‌-है कृष्ण | यह आत्मा किस शवित के द्वारा प्रेरित 
होता हुआ पापकर्म का आचरण करता है ? पाप करना न 
: चाहता हुआ भी मनुष्य किस के द्वारा पाप के गड़ढे मे 
धकेल दिया जाता है ” 
इस प्रश्न के उत्तर मे भगवान कृष्ण ने वहुत सुन्दर बात 
कही थी । उन के अपने शब्द इस प्रकार हैं-- 
काम एव क्रोव एष:, रजाग्रुण-समुद्भव. । 
महाशना महापाप्मा, विद्धब्चेनमिह वेरिणम्‌ ॥ 
भगवद्‌ गीता अ्र० ३-३७ 
अर्थात्‌ -हे अ्जु न | रजोग्रुण से उत्पन्न होने वाला 
काम, क्रोध ही आत्मा को पाप की ओर प्रवृत्त करता है। 
इसे ही तू पाप कराने वाला अपना शबु॒ समझ । 
भगवान महावीर भी कर्मवन्‍्ध का कारण काम, क्रोध, 
आदि विकार वतलाते हैं। ये विकार ही ससार के विषवृक्ष 
की जड़ो को सीचते रहते हैं। इन्ही के कारण आत्मा पापकर्म मे 
प्रवृत्त होती है 
प्रदत.- क्या कभी जीव कर्मो से मुक्त भी हो सकता है ? 
उत्तर -जीव को कर्मबनन्‍्धन मे लाने वाले क्रोध, मान, 
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भाया और लोभ आदि विकार है, इन्ही विकारो के कारण 
आत्मा अ्नादिकाल से कर्मो के प्रहार सहन करता चला 
आ रहा है । जब इन विकारों का सर्वथा आत्यन्तिक क्षय 
हो जाता है और तपस्या द्वारा पूर्वसब्न्चित कर्मो का सर्वथा नाथ 
कर दिया जाता है ता श्रात्मा निष्कर्म हो जाती है, कर्मों के 
वन्धनो को तोड डालती है। समल स्वर्ण जैसे कुठाली मे पड कर 
शुद्ध हो जाता है, वैसे हो क्षमा, सरलता, निलोभिता और 
निरभिमानता आदि साधनों द्वारा आत्मा अपने शुद्ध स्वरूप 
को प्राप्त कर के कर्मो से सर्वथा विमुक्त हो जाती है । 

भ्रर्न:--कर्मो से सर्वथा मुक्त हुई आत्मा क्‍या पुन 
कर्मबन्धन को प्राप्त नही करती ? 

उत्तर -जो आत्मा कर्मों का आत्यन्तिक क्षय कर 
देती है, उन से नितान्त मुक्त हो जाती है, वह पुन कर्मों 
के बन्धन को प्राप्त नही करती । कर्मबन्ध काम, कोध आादि 
विकारों के कारण हुआ करता है, जब विकार ही समाप्त 
हो गए तो कर्मवनन्‍्ध कैसे हो सकेगा ? बीज के सर्ववा जल 
जाने पर ज॑से अकर की उत्पत्ति नही होती, वैसे ही कर्म रपी 
वीज के जल जाने पर ससार रूप अक्र पेदा नहीं होता। 
कहा भी है 

दग्घे बीजे यथाष्त्यन्त, प्रादुर्भवति नांकुर । 

कर्मबीजे तथा दग्वे, न रोहति भवाकूर ॥ 

अर्थात- वीज के जल जाने के वाद जैसे अंक्र पैदा नही 
हो सकता, वैसे कर्मेस्प बीज जल जाने ये अनन्तर भवरूप 
प्रक्र पैदा नही होता । निष्कर्म जीव यो गन्‍्म-मरण नह 

करना पड़ता है । 


इंश्वर-वाद 
ईइवर-वाद भगवान महावीर का चतुर्थ सिद्धान्त है। 
ईश्वर क्‍या है ”? उसका स्वरूप कसा है ? जैन दर्शन और 


वेदिक दर्शन मे ईश्वर शब्द किस रूप मे पाया जाता है ” आदि 
सभी बातो के सम्बन्ध मे यहा पर प्रकाश डाला जाएगा । 
वेदिक दर्शन से ईश्वर शब्द- 

ईश्वर शब्द वेदिक दर्शन का अपना पारिभाषिक शब्द है। 
वेदिक दर्शन के अनुसार उस परम शक्ति का नाम ईइवर है, 
जों इस जगत की निमात्री है, एक है, सर्वे व्यापक है और 
नित्य है। वेदिकदर्शन का विश्वास है कि ससार के कार्य-चक्र 
को बागडोर ईइवर के हाथ में है, ससार के समस्त 
स्पन्दत॒ उसी की प्रेरणा से हो रहे हैं। वह ईइ्वर 
सर्वशक्तिमान है, जो चाहे कर सकता है, कतंव्य को 
अकर्तव्य, और अकतंव्य को कतंव्य बना देना “उसके वाये हाथ 
की कला है । सारा ससार उस को इच्छा का खेल है, उस की 
इच्छा के बिना एक पत्ता भी नही हिल सकता । संसार का 
उत्थान-पतन उसी के इशारे पर हो रहा है। अच्छा तथा बुरा 
सव ईश्वर करता है। अज होने के कारण जीव अपने सुख 
दुख का स्वय स्वामी नही है, #इस का स्वर्ग या नरक जाना 








क्रकतु मकतु मन्यथा कु समर्थ ईब्वर । 

3ग्रज्ञो जन्तु रनीग्ोध्यमात्मम सुख-दु खयो । 

ईश्वरप्रेरितों गच्छेत्‌, स्वर्ग वा दवअश्रभेव वा ॥ 
(महाभारत ) 
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“व्वर की इच्छा पर निर्भर है । मनुप्य कुछ नही कर सकता । 
उसे ती स्वय को ईब्वर के हाथो मे अ्रपण कर देना चाहिए । 
उस की दछृपा ही उसकी विगडी वना सकती है । उरा की भक्ति 
की जानी चाहिए । पर जीव जीव रहेगा भश्रौर ईश्दर ईश्वर । 
भक्ति, धर्म आ्रादि श्रनुष्ठानो से जीव ईश्वर नही बन सकता । 
ईश्वर और जीव के वीच मे ग्रन्तर-मूलक जो फौलादी दीवार 
खडी है, वह कभी समाप्त नही को जा सकती । इसके अलावा, 
समार में जत्र अपर्म बढ जाता है, पाप सर्वत्र अपना शासन 
जमा लेता हैं तो पापियों का नाश करने के लिए, तथा धर्म 
की सस्थापना करने के लिए ईश्वर किसो ना किसी रूप में 
अवतार धारण करता है, भगवान से उन्‍्सान बनता है । यह 
वैदिक दर्गन के ईश्वर के स्वरूप का सक्षिप्त परिचय है। 
जैन दर्शन मे ईव्वर शब्द- 

जेन साहित्य का परिशीलन करने से पता चलता है कि 
उस में परमात्मा के अर्थ मे ईश्वर शब्द का कही प्रयोग 'नही 
मिलता है । जेनदर्शन मे परमात्म। के लिए सिद्ध, बुद्ध, भ्रजर, 
अ्रमर, सर्वदु ख-प्रहोण, मुक्तात्मा श्रादि शब्दों का व्यवहार 
मिलता है। जेनदर्शन की दृष्टि से ये समस्त शब्द पर्यायवाची 
हैं । मृक्तात्मा का विवेचन करते हुए भगवान महावीर ने 
श्री आचारागसूत्र मे फरमाया है-- 

मुक्तात्मा जन्म-मरण के मार्ग को स्वथा पार कर जाता 
है । मुक्ति मे रमण करता है | उसका स्वरूप प्रतिपादन 
करने मे समस्त शब्द हार मान जाते है। वहा तक का प्रवेश 
नही हीता । वुद्धि अवगाहन नही करती | बह मुकतात्मा 
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प्रकाशमान है । वह न स्त्री-रूप है, न पुरुष-रूप है, न 
अन्यथारूप है । वह समस्त पदार्थों का सामान्य और विशेष 
रूप से ज्ञाता है । उसकी कोई उपमा नही है। वह अरूपी 
सत्ता है । उस अनिवंचनीय को किसी वचन के द्वारा नही 
कहा जा सकता । वह न दब्द है, न रूप है, न रस है, न गन्ध 


है और न स्पंश है 
जैनदर्शन मे मुक्‍तात्मा के श्र्थ मे ईश्वर शब्द का व्यवहार 


नही किया जाता है, तथा वैदिक-दर्णन द्वारा माने गए ईश्वर 
का ईव्वरत्व (जगत्‌कतृ त्व झ्ादि) भी जैनदर्शन स्वीकार 
नही करता है । इसी लिए वैदिक दर्शन ने जैनदशेन को अनीश्वर- 
वादी दर्शन घोषित किया है। परन्तु जेनदर्शन के निरीब्वरवाद 
का यह श्रर्थ नही समभना चाहिए कि जैनदर्शन ईश्वर को 
मानता ही नही है। जैनदशन ईइवर की सत्ता को अवश्य 
स्वीकार करता है । सचाई तो यह है छि ईश्वर का जितना शुद्ध, 
सात्त्विक और प्रामाणिक रूप जैनदरशंन ने अध्यात्म जगत के 
सामने प्रस्तुत किया है उतना तो अथ किसी दार्जनिक ने 
आज तक किया ही नही है। किन्तु वेदिकद्शन ने ईइवर के 
सम्बन्ध मे जो दृष्टिकोण प्रस्तुत किया है उस से ज॑नदर्शन मत्तभेद 
रखता है । वेदिकदर्गन ईश्वर मे जो जगत्कतृ्‌ त्व॒ आदि ग्रुणी 
का आरोप करता है, जेनदर्शन उनसे सर्वथा इन्कार करता 
है । जैनदशेन का विश्वास है कि परमात्मा सत्यस्वरूप है, 
ज्ञानस्वरूप है, आनरद-स्वरूप है, वोतराग है, सर्वंज् है, 
सर्वेदर्शी है। परमात्मा का दृष्य या अ्रदृश्य जगत मे प्रत्यक्ष 
या परोक्ष कोई हस्तक्षेप नहीं है, वह जगत का निर्माता, 
'भाग्य का विधाता या कर्मफल का प्रदाता नहीं है तथा अवतार 
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लेकर ससार मे वह आता भी नही है। 

ईश्वर शब्द की ऐतिहासिक अर्थ-विचारणा पर विचार 
करते हुए मालूम होता है कि वैदिक दर्शन के यौवनकाल 
मे ईइ्वर शब्द एक विशेष श्रर्थ मे रूढह था। उस समय 
जगत्कतृ त्व आदि विविध शक्तियो को धारक महाशक्ति 
को ईइवर के नाम से व्यवहृत किया जाता था, किन्तु 
अन्तिम कुछ शताब्दियों से ईश्वर शब्द सामान्‍य रूप से 
प्ररमात्मा का निर्देशक बन गया है। ईह्वर शब्द का उच्चारण 
करते ही मनुष्य को साभन्‍्य रूप से परमात्मा का बोध होता 
है । इसीलिए आत्मवादी सभी दहाँनो ने ईश्वर शब्द को अपना 
लिया है। जनदर्शन जो कभी अनीश्सख्वादी कहा जातां था, 
झौर जिस ने ईदवर शब्द को कभी अपनाया नही था, आज 
उसी के अनुयायी अपने को ईश्वरवादी कहने मे ज़रा सकोच 
नही करते है। कारण स्पष्ट है कि ईश्वर शब्द आज वैदिक 
प्ररम्मरा का पारिभाषिक शब्द नही रहा है, अब तो सामान्य 
रूप से उस से परमात्मा का, सिद्ध का, बुद्ध का बोध होता 
है । इसी लिए इस पुस्तक मे भगवान महावीर के पाच सिद्धान्तो 
मे से एक सिद्धान्त 'ईव्वर-वाद' रखा गया है। ईश्वरवाद मे 
ईइवर शब्द सामानन्‍्यतया परमात्मा का, सिद्ध प्रभु का ससूचक 
है। यहा उसे वेदिक दर्शन के पारिभाषिक ईश्वर शब्द के 
स्थानीय ईश्वर शब्द का हरूप नही देना चाहिए। बैदिक 
दर्शन सम्मत उस ईश्वर शब्द के लिए जैन साहित्य मे कोई 
स्थान नही है । 

ईश्वर के तीन रूप- 
ईदवर के सम्बन्ध में अनेकविध विचार पाए जाते है। 
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मुख्यरूप से उन के तीन विभाग किए जा सकते है और वे 
इस प्रकार है - 
ईद्वर एक है, अनादि है, सर्व व्यापक है, सच्चिदानन्द है, 
घट-घट का ज्ञाता है, सर्व-शक्तिमान है, जगत का निर्माता है, 
भाग्य का विधाता है, कर्मफल का प्रदाता है, ससार मे जो कुछ 
होता है, सब ईश्वर के सकेत से होता है, उसके इशारे विना वृक्ष 
"का पत्ता भी कम्पित नही हो सकता । वह ससार का सर्वेसर्वा 
है । ईइवर पापियो का नाश करने के लिए तथा धार्मिक लोगों 
का उद्धार करने के लिए कभी न कभी, किसी न किसी रूप 
मे ससार मे जन्म लेता है, वैकृण्ठ से नीचे उतरता है और 
अपनी लीला दिखा कर वापिस वेकुण्ठ धाम मे जा विराजता 
है । वह सदा स्मरणंय है, नमस्करणीय है। 
ईदवर का यह एक रूप है, जिसे आज हमारे सनातन-घर्मो 
भाई मानते है। भ्रव ईव्वर का दूसरा रूप समझ लीजिए- 
ईदवर एक है, अनादि है, सर्वव्यापक है, सच्चिदानन्द 
है, घट-घट का न्ञाता है, सर्वशक्तिमान है, ससार का निर्माता 
है। जीव कर्म करने मे स्वतत्र है, इसमे ईश्वर का कोई 
हस्तक्षेप नही है । जीव प्रच्छा या बुरा जैसा भी कर्म चाहे कर 
सकता है, यह उसकी इच्छा की वात है, ईश्वर का उस पर 
कोई प्रतिवन्‍्ध नही है किन्तु जीवो को उन के कर्मो का फल 
ईश्वर देता है । अपनी लीला दिखाने के लिए, पापियों का नाश 
करने के लिए आर धमियों का उद्धार करने के तिए ईव्वर 
अवत्तार धारण नहीं करता, भगवान से मनुष्य या पश्चु ग्रादि 
के मुप से जन्म नहीं लेता हे । वह सदा स्मरणीय है, 
नमस्करणीय है । 
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ईदवर का यह दूसरा रूप है, जिसे आजकल हमारे 

ग्रार्यसमाजी भाई स्वीकार करते है। ईश्वर का तीसरा रूप 
निम्नोक्त है-- 

ईश्वर एक नही है, ईरवर ग्रनादि नही है, सर्वव्यापक नही है, 
सच्चिदानन्द है, घट-घट का ज्ञाता है, अनन्त शक्तिमान है, 
जगत्‌ का निर्माता नही है, भाग्य का विधाता नहीं है, कर्मफल 
का प्रदाता नही है, ससार के किसी धन्धे मे उसका कोई 
हस्तक्षेप नहीं है, जीव कर्म करने मे स्वतत्र है, ईश्वर जीव 
को कर्म करने मे प्रेरणा नही देता, उसे निपिद्ध भी नही करता 
है। जीव जो कर्म करता है, उस का फल जीव को स्वत 
ही मिल जाता है, आत्मा पर लगे कर्म परमाणु ही कर्मकर्ता 
मनुष्य को स्वयू अपना फल दे डालते है, ईहवर का उनके 
साथ प्रत्यक्ष या परोक्ष कोई सम्बन्ध नही है, कर्मफल पाने 
के लिए जीव॑ को ईश्वर के द्वार नही खटखटाने पडते | जीव 
सर्वेथा स्वतन्त्र है, किसी भी दृष्टि से वह ईश्वर के अधीन 
नही है। ईश्वर अवतार भी धारण नही करता है, वह किसी 
को मारता नही है झ्ौर किसी को जिलाता भी नही है । सक्षेप 
में कह सकते है- 


राम किसी को मारे नही, मारे सो नही राम । 


आप ही आप मर जाएगा, कर के खोटा काम ॥ 

जीव अपने भाग्य का स्वय निर्माता है, स्वर्ग, नरक मनुष्य की 
ग्रपतती सद असद्‌ वत्तियों के परिणाम है। अपनी नैया को पार 
करने वाला भी जीव रवय है और उसे ड्वोने वाला भी वा 
स्वय ही है, इस में ईश्वर का कोई सम्बन्ध नही है ।नइ तह 
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होते पर भी ईर्वर अध्यात्म जीवन का सर्वोपरि लक्ष्य है, 
ध्येय है, जीव ने स्वय को ईव्वरीय स्वरूप मे प्रकट करना है, 
कर्मो के आवरण को हटाकर जीव ने स्वय ईश्वर बन जाना है। 
अत ईश्वर नमस्करणीय तथा सस्मरणीय हैं । 

यह ईश्वर का तीसरा रूप हैं, जिसे जेन लोग स्वीकार 
करते है | ईश्वर के सम्बन्ध मे अन्य अनेकी रूप भी मिल 
जाते है किन्तु मुख्य रूप से आज इन्ही तीन रूपो का अधिक 
प्रचार एवं प्रसार देखने मे आता है । इसलिए यहा इन तीनो 
का हुं! सक्षिप्त परिचय कराया गया है। 


उक्त वर्णन से यह स्पष्ट हो जाता है कि ईइवर शब्द 
आज इतना लोकप्रिय बन गया है कि सभो आत्मवादी लोगो ने 
उसे अ्रपना लिया है। यह वात दूसरी है कि ईश्वर शब्द के 
वाच्य मे या उसकी मान्यता में अपने-अपने दृष्टिकोण को लेकर 
मतभेद रहता हो । इस सत्य से इन्कार नही किया जा सकता 
है कि ईश्वर शब्द को वेदिक देन के श्रादिकाल या यौवनकाल 
में जो पारिभापिक रूप दिया जाता था, वह तो कम से कम 
आ्राज के युग मे समाप्त सा हो गया है। यही कारण है कि 
वेदिक दर्शन के अनुयायियों की भाति आज जैन दर्शन के 
अनुयायियों में भी ईइवर शब्द को आदर से देखा व सुना 
जाता है | 


ईइवर एक नही है-- 
वेदिकदर्शन का विश्वास हैं कि ईब्वर एक है, उसकी 
समता करने वाली अन्य कोई आत्मा नही है । मनुष्य कितनी 
भी साधना करले, भवित्त और बर्म-कर्म के नाम पर अपना 
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कितना भी बलिदान दे डाले पर वह कभी ईश्वर नहीं 
बन सकता है । ईश्वर, ईश्वर रहता है ओर भक्‍त, भक्‍त । यह 
सत्य है कि भक्त ऊपर उठता हुआ्रा ईश्वर के निकट तो जा 
सकता हैं, किन्तु ईश्वर रूप मे परिवर्तित नहीं हो सकता । 
कारंण इतना ही बतलाया जाता है कि ईश्वर एक है, इसलिए 
कोई दूसरा आत्मा उसका समकक्ष नहीं वन सकता, किन्तु 
जैनदर्शन ऐसा नही मानता है। उसके यहा ईश्वर एक नही 
है, असर्य हैं। इतने ईश्वर है कि उनकी गणना भी नहीं की 
जा सकती । जैनंद्ष्टि से ईश्वर अनन्त है । 

जैनदर्शन का विश्वास है कि जीव और ईश्वर ये दोनो 
एक ही आत्मतत्त्व की दो अवस्थाए हैं। कर्मजन्य उपाधि से 
युक्त चेतन को जीव और *कर्मजन्य उपाधि से सर्वधा विमुक्त 
आ्रात्मा या जीव को ईश्वर या परमात्मा कहा जाता है । अना दि- 
कालीन कर्मबन्धन से बद्ध होने के कारण जीव अल्पनज्ञ 
वन रहा है। ज्ञानावरणीय, दर्गनावरणीय आदि अ्रष्टविघ 
कर्मो के कारण उसके ज्ञान, दर्शन आदि स्वाभाविक सभी ग्रुण 
ढके हुए है। काम, ऋरघ, पोह, लोभ आदि जीवन विकारों का 
आत्यन्तिक क्षय करके अहिसा, सयम और तप की विराट्‌ 
साधना द्वारा पूर्व-सचित कर्मों को सर्वथा विनष्ट करके 
मनुष्य जब अपने को विल्कुल शुद्ध वता लेता है, अनन्त 











६४"कर्म-बद्धों भवेज्जीव , कर्म मुक्तस्त्वीश्वर 
इसी सम्बन्ध में एक हिन्दी कवि कहता है -- 
आत्मा परमात्मा मे, कर्म का ही भेद है । 

काट दे गर कर्म को, फिर भेद है, न खेद है ॥। 
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इन भौर अनन्त आनन्द आदि आत्मा के स्वाभाविक गुणों 
को प्राप्त कर लेता है तो उस समय वह सर्वेज्ञ और सर्व- 
दर्शी वन जाता है। ऐसा सर्ठंज और सर्व-दर्शी आत्मा ही जैन 
द्र्णन मे सिद्ध, बुद्ध, अजर, असर, परमात्मा आदि नामों 
से व्यवहृत किया जाता है। साख्य दर्णन के अनुसार वद्ध की 
जीव और मुवत की ईण्वर सज्ञा जैसे प्रकृति-जन्य गुणो 
के सम्बंध और वियोग पर निर्भर रहत॑। है, ऐसे हो जेनदश्न 
को कर्मो से वद्व जीव की आत्मा, जोव आदि और उन से 
रहित जीव की मुक्त, सिद्ध, सर्वदु खप्रहोण आदि सज्ञाएं इप्ट 
| 
दे परमात्मपद या ईव्वर॒पद को प्राप्त करने की पद्धति का 
जैन दर्शन ने जो निर्देश किया है, यह निर्देश किसी विज्ञेष वर्ण 
जाति, प्रान्त या राष्ट्र के लिए नही किया गया है। 
वल्कि प्रत्येक व्यक्ति, चाहे वह किसी वर्ण से सम्बंध 
रखता हो, किसी जाति का हो, किसी प्रान्त या राष्ट्रका हो 
ईदवर को प्राप्त करने योग्य सामग्री को जीवन मे ले श्राने 
पर ईइ्वर पद को प्राप्त कर सकता है | ईइ्वरत्व किसी 
व्यक्ति-विशेष को सम्पत्ति नहीं है। उसे पाने के लिए साधक 
को साधना की पथ डण्डियोपर चलना होता है। ऐसा क्ए 
विना मनुष्य को ईइवरत्व या परमात्मत्व प्राप्त नही हो 
सकता । भूठकाल में जिस किसी जीव ने ईहइ्वर पद पाया 
है तो उसने इसी पद्धति को अपनाया कर पाया है । 
जैनदर्शन का विव्वास है कि अत्तीत काल मे अनगणित आत्माशओरो 
ने ईश्वर-पद प्राप्त किया है, वर्तमान मे प्राप्त कर रही है और 
भविप्य मे अनगिणत आत्माएं इस परपात्मा पद को प्राप्त 
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करेंगी, इसलिए जैन दर्शन कहता है कि ईइवर एक नही 

है, अनेक है, वल्कि अनन्त है। 
ईदवर एक है अथवा ईद्वर अनेक हैं ? इस प्रइन का 
स्थाद्वाद या अनेकान्त-वाद कौ भाषा में यदि उत्तर देने 
लगे तो कहना होगा कि ईइ्वर एक भी है और वे अनेक 
भी है। ग्रुणो की दृष्टि से ईइवर एक है। क्योकि सभी इद्वरो 
में ईश्वरत्व बराबर रहता है, सभी सच्चिदानद है, सभी मे 
ज्ञान और आनद को अनन्तता खेल रही है। कोई किसी से हीच 
या अधिक नही है । जिस प्रकार ग्रुणो की समानता की दुष्ट 
से स्थानाग़सून्र मे भगवान महावीर ने-“एगे आया” यह कहकर 
आत्मा को एक बतलाया है । इसो-प्रकार गुणो को समानता 
की दृष्टि से सओ ईरवर व्यक्तियो पर “ईद्वर” यह एक 
शब्द लागू होता है । कोई ईश्वर छोटा है, कोई ' बड़ा है, 
ऐसा व्यवहार वहा नही चलता है । इसलिए जैन दर्शन कहता 
है कि ईश्वर एक है-। किन्तु व्यक्तियों की अपेक्षा से वे अनेक हैं, 
प्रा अनन्त है। जो जोव अहिसा, सयम, तप की श्रध्यात्म त्रिवेणी 
में गोते लगा कर कर्ममल से सर्वथा विशुद्ध हो गए है या हो रहे 
है, जेन दृष्टि से वे सव ईश्वर है, इसलिए ईश्वर एक न होकर 
अनेक हैं, उनकी सख्या का कभी अन्त नही झा सकता । वैदिक 
दर्शन व्यक्ति की दृष्टि से ईश्वर को एक मानता है। उस के 
यहा किसी भी आत्मा मे ईइ्वरत्व प्राप्त करने की योग्यता 
ही नही है, जब कि जन दशोन प्रत्येक भव्य आत्मा मे ईश्वरत्व 
प्राप्त करने की योग्यता को स्वीकार करता है और यह मानता 
है कि अतीत काल मे अनन्त आत्माओ ने ईश्वर पद पाया हैं, 
और भ्रनागत में अनन्त आत्माए इस पद को प्राप्त करेगी । इस 
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लिए जैन दर्शन एक ईदवर न मानकर अनन्त ईहवर मानता है। 
ईश्वर अनादि नही है -- 

वैदिक दश्शन ईश्वर एक मानता है और उसे अ्रनादि 
बतलात। है। इस लोक मे जो दर्जा एक स्वतत्र सम्राद्‌ का होता 
है, वही परलोक मे ईश्वर या परमेश्वर का स्वीकार करता 
है । जैसे किसी राज-वत्ञ मे जन्म लेने वाले व्येक्तियो को सम्राट्‌ 
पद अनायास प्राप्त हो जाता है, उसके लिए उन्हे कुछ भी 
प्रयत्त नही करना पडता है, वैसे ही वह ईश्वर भी अनादिकाल 
से ससार के कारणभत क्लेश, कर्म, कर्म-फल और वासनाओो से 
अछुता है, कर्म आदि का विनाश कर देने से उसे ईश्वर 
पद प्राप्त नही हुआ है किन्तु वह उनसे सदा से सर्वेथा रहित 
है। उसका ऐश्वर्य भी अविनिजी है । काल के लम्बे हाथ 
वहा तक नही जा सकते, इसी लिए वह सब से बडा है, सब का 
गुरु है, सब का ज्ञाता है । जो ससारी जीव अहिंसा, सयम भर 
तप की पवित्र साधना द्वारा अपने समस्त कर्मों को नष्ठ करके 
मुक्त होते है वे भी कभी उसके बराबर नही हां सकते | 
वैदिक दर्शन ऐसे अ्रनादि-अ्रनन्त पुरुष-विशेष को ईश्वर के 
नाम से व्यवहृत करता है किन्‍्त्‌ जैन दर्शन मे इस प्रकार के 
ईश्वर के लिए कोई स्थान नहों है । जैन दर्शत का विश्वास 
है 

नास्पृष्ट. कमंभि शहबद्‌, विश्वदृश्वास्ति कशचन | 
तस्यानुपायसिद्धस्य सर्वथाइनुपपत्तित ॥ 
श्र्थात्‌ -कोई सर्वद्रष्टा सदा से कर्मों से भ्रछूता नहीं 
+ सकता, क्योकि बिना उपाय के उस का सिद्ध होना किसी 
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भी तरह नही बनता है। भाव यह है कि वैदिक दर्शन का यह 
मन्तव्य कि व्यक्ति की श्रपेक्षा से ईद्वर अ्रनादि है, जैनदर्शंन 
को मान्य नहीं है, और यह किसी भी तरह सगत भी नही 
ठहरता है । क्योकि परमात्मा शब्द मे जो १रम शब्द है, यही 
उसकी श्रनादिता का स्पष्ट रूप से विरोध कर रहा है। 
देखिए, परमात्मा मे परम और आअात्मा यह दो शब्द है। 
आत्मा शब्द सामान्यतया चैतन्यविशिष्ट पदार्थ का बोधक 
है और परम छाब्द उस की विशिष्टता का, महत्ता का 
ससूचक है । सामान्य आत्माओ्रों से अपेक्षाकृत विलक्षणता 
को प्रकट करने वाला परम छाब्द आत्मा के साथ जुड़,जाने 
से परमात्मा का स्थान सर्वोपरि वन जाता है, किन्तु सामान्य 
आत्मा और उस परमात्मा मे जो अपेक्षा-कृत विलक्षणता 
है, वह केवल निष्केमेता को ले कर है । सामान्य आत्मा 
झौर परमात्मा मे केवल कर्म का ही अन्तर रहता है । 
इसी लिए कहा है-- 
सिद्धा जैसा जीव है, जीव सोय सिद्ध होय। 
कर्म मेल का अन्तरा, बुके विरला के ये ॥ 

तत्त्वार्थ सूत्र मे आचार्य-प्रवर श्री उमास्वाति ने लिखा है 
कि-कृत्स्तकमक्ष यो मोक्ष.-, अर्थात्‌ सम्पूर्ण कर्मो का आत्यन्तिक 
क्षय ही मोक्ष है, परमात्मस्वरूप है । इस परमात्मस्वरूप को 
निष्कर्मता के द्वारा कोई भी जीव प्राप्त कर सकता है। निष्करंता 
प्राप्त किए बिना कोई भी आत्मा परमात्मा नही वन सकता । 
निष्कर्मता को भ्राप्ति का प्रयास सकर्मा व्यक्ति हो किया करता है। 
इसलिए परमात्मा बनने वाले को सर्वप्रथम अहिसा, सयम ओर 
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तप के द्वारा कर्मो को क्षय करके निष्कर्मता प्राप्त करनी ही 
पडती है । निष्कर्मता के अनन्तर प्राप्त होने वाला परमात्म* 
स्वरूप कभी अनादि नही कहा जा सकता है । क्योकि पहले वह 
अप्राप्त था, अनुत्पन्त था, श्रव उमप्रको प्राप्ति या उत्त्पत्ति 
हुई है| श्रत. वह सादि है। यह सत्य है कि प्रवाह की. दृष्टि 
से ईश्वरस्वरूप अनादि है, क्योकि अनादि काल से जीव इसे 
प्राप्त करते ,चले आ रहे हैं, किन्तु एक व्यक्ति की भ्रपेक्षा से 
ईदवरस्वरूप. को अनादि वहना विल्कूल असगत है | 
१८जैनदर्शन मोक्ष को सादि-अनन्त मानता है । उसके विद्वा- 
सानुसार्‌ चार प्रकार के पदार्थ होते है--१. अनादि., अनन्त: 
२ अनादि सान्‍्त ३- सादि श्रनन्‍्त और ४ सादि सान्त ॥ जिसका: 
नन्भ्रादि हो और न अन्त हो उसे अनादिल्‍श्रनन्त कहते हैं । 
जैस्नेज्जीव । जीव का जीवत्व श्रनादि-अनन्त है, इसका न झ्ादि 
है, और व अन्त है। जिसका श्रादि न हो -किन्तु ,अन्त हो।, 
उसे श्रनादि-सान्त कहा जाता है । ज॑से आत्मा और कर्म 
इन दोनो, का सयोग अनादि-सान्‍त है। क्योकि कर्मग्रवाह 
की दृष्टि से आत्मा और कर्म का सम्बन्ध कभी आरम्भ नही 
हुआ है, पर अहिसा, सयम और तप से इस सम्बन्ध का 
अन्त अवश्य लाया जा सकता है।जिस का आदि हो, पर 
अन्त न हो, वह सादि-अनन्त कहलाता है । जैसे मोक्ष । 
कर्मो के श्रात्यन्तिक क्षय से मोक्ष का आरम्भ होता है, किन्तु 
सर्वेथा निष्कर्म आत्मा पुन. कमेबन्धन मे नही आने पाती, मोक्ष 
का अन्त नही होता । इसलिए मोक्ष सादि-अ्नन्त है।और जिस 
का आदि भी हो और अन्त भी हो, उसे सादिसान्त कहा जाता 
हैं। जैसे सयोग । घडे और कपडे मे होने वाले सयोगकी' उत्त्पत्ति 
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है, और उसका, विनाश भी होता ह। इस लए.' इस सयाग 
को सादि-सान्त कहते है । इन मे से मोक्ष को सादि-अ्रनन्त 
कहा गया है। यह इसी लिए कहा गया है कि एक व्यक्ति की 
भ्रपेक्षा से: मोक्ष अर्थात्‌ ईश्वरत्व या परमात्मत्व अनादि नही है, 
सादिसान्त है । 

वेदिकदर्शन ने ईश्वर को व्यक्ति को दृष्टि से जो 
अनादि बतलाया है, वह किसी भी युक्ति से प्रमाणित नहीं 
होने पाता है। और न इस मान्यता मे कोई तथ्य ही 'प्रतीत 
हीता है। तथापि उसने ईश्वर को जो अनादि माना है, 
इसके पीछे एक ही बात मालूम पडती है। वह बात यह है कि 
उस ने ईहवर को ससार का निर्माता, भाग्य विधाता आदि 
प्रमाणित करना है। जगत का निर्माण तथा कर्मफल का प्रदान 
' ईइवर तभी कर सकता है, यदि उसे अनादि माना जांए। 
इसीलिए वेदिकदशन ने उसे भ्रनादि स्वीकार किया है । किन्तु 
ईश्वर जगत का निर्माता भी सिद्ध नही होने पाता । क्योकि 
यूदि ईश्वर को जगत का निर्माता और भाग्य का विधाता आदि 
मान लिया जाए तो उसका ईद्वरत्व ही लडखडा जाता 
हैं । इस सम्बन्ध मे इसी प्रकरण में श्रागे बतलाया जा 
रहा है । पाठक उस स्थल को देखने का कष्ट करे । 


ईश्वर सर्वव्यापक नही है-- 


वैदिकर्देशंन का विश्वास है कि ईइवर सर्वेव्यापक है । 
सर्वेव्यापक का श्रर्थ है, सन जगह रहने वाला। विश्व का 
कोई भी ऐसा प्रदेश नही है, जहा ईद्वर की अवस्थिति न 
हो । वह सर्वत्र विराजमान है, इस लिए वह सर्वव्यापंक' है । 


(१०२) 


किन्तु जैतदर्शन को ईश्वर की सर्वव्यापकता मान्य नही है । 
: जैनदर्शंन जीव को शरीर-परिमाण मानता है। जैसे दीपक 
छोटे या बडे जिस स्थान मे रखा जाता है उसका प्रकाश उस 
के अ्रनुसार या तो सकुचित हो जाता है या फंल जाता है, वैसे 
ही प्राप्त हुए छोटे या वडे शरीर के आकार के परिमाणानुसार 
आत्मप्रदेशो के परिमाण मे भी सकोच और विकास होता 
रहता है किन्तु उनके सकुचित होने पर न तो आत्मा मे 
कोई हानि होती है और उन का विस्तार होने पर आत्मा में न 
कोई विशेषता आती है । प्रत्येक दशा मे आत्मा ४3प्रसख्यात 
प्रदेशी का श्रसख्यात प्रदेशी ही रहता है । 
कहा जाता है कि यदि आत्मा शरीर-परिमाण है तो बालक 
के शरीर-परिमाण से युवा शरीर रूप परिमाण मे वह कंसे 
बदल जाता है ? यदि बालक के शरोर-परिमाण को छोडकर 
यह आत्मा युवक व्यक्ति के शरीर परिमाण को धारण करता 








' “जितने स्थान को एक पुदूगल परमाणु रोकता है, उतने 
देश को प्रदेश कहते है । लोकाकाश मे यदि क्रमवार एक-एक 
करके परमाणुओ को बराबर सटाकर रखा जाए तो असख्य 
परमाण समा सकते है। भ्रत लोकाकाण, तया उसमे व्याप्त 
धर्म और अ्रधर्म द्रव्य असख्यातप्र देशी कहे जाते है । इसी तरह 
शरीर-परिमाण जीव द्रव्य भो यदि शरोर से वाहर हो कर 
फैले तो लोकाकाश मे व्याप्त हो सकता है। अत. जैनदर्शन 
जीव द्रव्य को भी असख्यातप्र देशी मानता है। आकाश, धर्म, 
धर्म आदि द्रव्य जड है, जब कि जीव चेतनता को लिए हुए है ! 
यही इनमे अन्तर है । 
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है तो शरीर की तरह श्रात्मा को भी अनित्य मानना पडेगा। 
यदि बालक के शरीर-परिमाण को छोडे बिना आत्मा युवा 
शरीर रूप होता है तो यह सभव नही है। वयोकि एक परिमाण 
को छोडे विना दूसरा परिमाण हो नही सकता । इसके श्रलावा 
यदि जीव को शरीर-परिमाण मान लिया जाय तो शरोर के 
एकाघ भाग के कट जाने पर जीव के भी अ्रमुक भाग की हानि 
माननी पडेगी । अत जीव को दारीरपरिमाण नही मानना 
चाहिए। इस आशका का समाधान निम्नोकत है-- 

“जीव बालक के शरोर-परिमाण को छोडकर ही युवा शरीर 
के परिमाण को धारण करता है” यह सत्य है। इस मे श्रसभव 
जैसी कोई वात नही है। व्यवहार इस सत्य का पोषक है। 
जैसे सर्प अपने फण वगैरह को फैला कर बडा कर लेता है 
वेसे ही आत्मा भी सकोच-विकास ग्रुण वाला होने के कारण 
भिन्‍न-भिन्‍त आकार वाला हो जाता है। जीवतत्त्व का स्वभाव 
ही ऐसा है कि वह निमित्त मिलने पर प्रदीप या सर्प के फण 
की तरह सकोच भर विकास को प्राप्त कर लेता है। रही 
उसकी अनित्यता की वात, उस के सम्बन्ध मे जेनदर्शन १हता 
है कि शारीरिक परिमाण की अपेक्षा से जीव अनित्य है । 
बाल, युवा, वृद्ध इन शभ्रवस्थाओ की दृष्टि से जेनदर्शंन जीव को 
अनित्य स्वीकार करता है। किन्तु द्रव्य दृष्टि से वह जीव को 
नित्य ही कहता है। इसके अलावा शरीर खण्डित हो जाने पर 
जीव खण्डित नही होता है । क्योकि शरीर के खण्डित हुए भाग 
मे आत्मा के प्रदेश विस्तार रूप हो जाते है । यदि खण्डित हुए 
भाग मे श्रात्मा के प्रदेश न माने जाए तो शरोर से अलग हुए 
भाग मे जो कम्पन देखा जाता है, उसका कोई दूसरा कारण 
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द्ृष्टिगोचर नहीं होता । अत' शरीर के खण्डित भाग में 
आत्मप्र देश मानने पडेगे और यह स्वीकार करना पडेगा कि 
खण्डित भाग में जो कम्पन होता है वह आत्मप्रदेशों के कारण 
ही होता है क्योकि गरीर के उस खण्डित भाग मे कोई दूसरा 
जीव तो है ही नही और बिता जीव के उस मे परिस्पन्दन 
का हाता सर्वथा असभव है । व्यवहार इस तथ्य का गवाह है ।' 
देखा जाता है कि कुछ देर के बाद जब आत्म-प्रदेश सकुचित 
हो जाते है तो उस कटे भागें मे कम्पन रुक जाता है ) सांरार्श 
यह है कि शरीर के दो भाग हो जाने पेर भी आत्मा के दो 
भाग नही होते ' है । 
! जीव को यदि सर्वव्यापक मानलिया जाए तो अन्य अनेकी 
प्रश्न उपस्थित हो जाते है जिन का कोई सन्‍्तोषजनक्े 
समाधान नही मिलता है । देखिए, सर्वव्यापक आत्मा में 
क्रिया नही हो सकती श्रीर क्रिया के बिना वह पुण्य और पापे 
का कर्ता नही बन सकता है। पुण्य पाप का कर्ता वने बिना उस 
के बध॑ और मोक्ष की व्यवस्था नही बन संकतो 4 तथा शआ्रात्मा 
को सर्व-व्यापक मान लेने पर सुख दुख की व्यवस्था भी नहीं 
हो सकती । आत्मा को सर्वे-व्यापकता में एक व्यक्ति का 
सुख दुख दूसरे व्यक्ति को भी होना चाहिए, क्योकि उसकीं 
आत्मा दूसरे व्यक्ति मे भी अवस्थित है। जब आत्मा सर्वत्र 
है तव एक दूर्सरे के सुख दुख की अनुभूति एके दूसरे.को 
अवश्य होगी । इस मे कोई वाघक नही वन सकता । पर ऐसा 
होता नहीं है । इपके अलावा मनुष्य मर गया, उसका 
* स्वर्गवास हो गया, इन वाक्‍्यो का प्रयोग भी नही हो सकता है । 
क्योकि जब जीव सर्वव्यापक होने से सर्वत्र अवस्थित 'है, 
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मंतक शरीर मे भी मोजद है। फिर उसका मरण या स्वगे- 
वास हो गया, वह कैसे कहा जा सकता है ? पर व्यवहार तो 
ऐसा ही होता है । इसलिए यही मानना उपयुक्त एवं शास्त्रीय 
है कि जीव सर्वव्यापक नही है बल्कि शरीर-परिमाण वाला है । 
प्रकति का सिद्धान्त है कि जिस पदाथ का ग्रुण जहा 
देखा जाता है, वह वही रहता है, श्रन्यत्र नही । घट को ही 
ले लीजिए । घट के रूप, गन्ध आदि गुण जहा पाए जाते है. 
वही उसकी अवस्थिति देखी जाती है, सर्वत्र नही । ऐसे ही जीव 
का चेतन्यू गुण शर्रीर मे हो मिलता है, अन्यत्र नही । इस लिए 
जीव को शरोर-व्यापक “ही मानना पडेगा । यदि कुछ क्षणो के 
लिए जीव को सर्व-व्यापक मान लिया जाए तो उस का भवान्तर 
से सक्रमण करूता भो सर्वथा असभव हो जायगा। मनुष्य गतिसे 
नरकग़ति की प्राप्ति, नरकगति से तियेड्चगति और तियेज्च- 
गति: से देव-गति को उपलंब्बिःसवेया असभव प्रमाणित होगी, 
क्योकि सर्वे-व्यापक पंदाथ का इधर-उधर यातायात हो ही 
यही सकता । इधर-उधर होने की व्यवस्था तव हो सकती है 
अदि इधर उधर का प्रदेश उस पदार्थ से खालो हो। पदार्थ 
को सर्वव्यापकता मे कोई प्रदेश खाली रहने नही पाता है । 
अत. जीव को सर्वव्यापक न मान कर शरीर-परिमाण वाला ही 
2222 । ऐसा मानने पर ही उक्त सभो वाते समाहित 
कहा जा चुका है कि कर्मवद्ध जीव ही ससार मे परिभ्रमण 
किया करता है। जतब्र जोव कर्मो के फन्‍्दे से निकल जाता 
है, अहिंसा, सवम, तप की त्रिवेणो मे गोते लगाकर कर्मो का 


झात्यन्तिक नाश कर देता है, तव यह ईश्वर पद को प्राप्त 
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कर लेता है। दूसरे शब्दों मे, आत्मा की निष्कर्मे-दशा का नाम 
ही परमात्मा है। जब जीव या आत्मा शरीरपरिमाण वाला 
प्रमाणित है, सर्वेव्यायक नहीं है, यह सिद्ध हो चुका है 
तो ईव्वर या परमात्मा सर्वव्यापक कैसे सिद्ध हो सकता है 
अंत. जैनदष्टि से;ईश्वर सर्वेव्यापक नही है 

जैनदर्गन का विश्वास है कि सर्वाथेसिद्ध विमान से १२ 
योजन ऊपर सिद्धशिला है | इस सिद्ध गिला के ऊपर--अ्रग्रभाग 
मे ४५०००,०० योजन लम्बे चौडे और ३३३ धनुष तथा 
३२ आंगुल जितने ऊचे क्षेत्र मे अनन्त सिद्ध आत्माएं विराजमान 
हैं। सिद्ध भगवान सदा इसी स्थान ने अनन्त आत्मिक आनन्द 
में मग्न रहते हैं । 

जैनदशन “ईदवर सर्वध्यापक नही है” इस मान्यता को 
लेकर चलता है, यह सत्य है किन्तु जब अनेकान्तवाद की 
छाया तले बैठ कर इस मान्यता पर विचार करते हैं, 
ईइवर को सर्वव्यापकता भो प्रमाणित हो जाती हैं, पर यह 
सर्वव्यापकता व्यक्ति की दृष्टि से नही है। व्यक्ति की अपेक्षा से 
तो ईश्वर सर्वव्यापक नही है, किन्तु यदि ज्ञान की दृष्टि से 
ईब्वर को सर्वव्यापक माना जाए तो जैनदर्णन को कोई आपत्ति 
नही है । क्योंकि ईश्वर सर्वज है, सर्वेदर्शी है, उस के ज्ञाच 
मे सारा विज्व हस्तामलकवत्‌ आभासित हो रहा है । 

विव्व का एक कंग भो ईश्वरीय ज्ञानसे ओकल नहीं है। 
अत. ज्ञान की दृष्टि से यदि ईवब्वर को सर्वव्यापक कहा 
जाए तो जैनदर्भन को कोई इन्कार नहीं हैं । 
मनुप्य ही ईव्वर हैं 

वैदिक दर्जन के विद्वास के अनुसार ईब्वर एक है, 

अनादि है, अनन्त है ओर सर्वव्यापक है, किन्तु जैनदर्भेन ईश्वर 
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के इस स्वरूप मे कोई विश्वास नही रखता है। वह उसे व्यक्ति 
की दृष्टि से सादि-अनन्त, सिद्धशिला के समीप विराजमान तथा 
समस्त सिद्ध आत्माओं की श्रपेक्षा से अरनादि अनन्त कहता है। 
इसी मात्यता को आधार बना कर जैनदर्शन मनुष्य जगत से 
कहता है कि मनुष्यो ! तुम स्वय ईश्वर हो । क्षप्रत्येक आत्मा 
मे ईश्वरत्व अगड़ाई ले रहा है । तुम स्वय अपने भाग्य के 
विधाता हो, अपनी सृष्टि का निर्माण स्वय तुम्हारे हाथो मे रहा 
हुआ है । तुम जो चाहो बन सकते हो, तुम स्वय सिद्ध हो, ईश्वर 
हो । ईश्वरत्व तुम्हारे कण-कण मे खेल रहा है । किन्तु आज 
तक तुमने उसे पहचाना नही है । सिंह का बच्चा जैसे भेडो से 
मिलकर अपने को भेड मान बेठता है, ठीक तुम्हारी भी 
वही दया ,हो रही है। अल्पज्ञों मे मिलकर तथा मोह-वासना 
की दलदल मे फस कर तुम अपने को दीन, हीन मान बैठे 
हो, पर वस्तुस्थिति ऐसी नही है। तुम्हारी श्रात्मा में अनन्त 
शर्वितिया नाच रही है, अनन्त ज्ञान और अनन्त सुख का 
महादेव तुम्हारे अन्दर ही विराजमान है। भक्ति या पूजा 
करनी हो तो अपने ही आत्मदेव की करो । इस भक्ति और 
पूजा का ढंग भी बडा निराला है। राग और द्वेष, मोह 
ओर माया, तृष्णा और भय से आत्मा का पिण्ड छुडाना ही 
वास्तविक पूजा है। जीवनगत काम, क्रोध आदि विकारो को 
दूर करते तथा वीतरागता को प्राप्त करने से बढ कर अन्य 
कोई भक्ति नहीं है । वस्तुत आत्मविकास की सर्वोच्च 
परिणति ही परमात्मतत्त्व है, और इस तत्त्व के तुम स्वामी 





तैअप्पा सो परमप्पा । 
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हो | दाता हो कर भिखारी मत बनो । ठाकुर बन कर पुजारी 
क्यो बनने चले हो ? होरों की खान पर बैठ कर अपने मे 
दरिद्रता की कल्पना क्यो करते हो ? सभलो, चेतो, अपनी ओर 
देखो । तब तुम्हे धीरे-धीरे अपने मे हो ईश्वरत्व के दर्शन हो 
जाएगे। 
ईश्वर जगन्निर्माता नही है-- 

वैदिक दशेन का विश्वास हैं कि इस जगत का निर्माण 
ईश्वर ने किया है। जिस प्रकार रेलवे, एरोप्लेन, मोटर, तार, 
टेलीफोन, वायरलैस, अणुवम आदि वस्तुएं बुद्धिमान मनुष्य 
की रचना है, उसी प्रकार यह जगत भी ईश्वर ने चनाया है। 
कहा भी है-- 

सृप्ट्वा पुराणि विविधान्यजयात्मशक्त्या, 
वृक्षान्‌ सरीसूपज्चत खगदंशमत्स्यान्‌ । 
तैस्तैरतुष्टहदय: .. पुरुप॑ विधाय, 
ब्रह्माववोधधिषण सुदमाप देव: ॥ 

अर्थात्‌-ईव्वर ने अपनी गक्ति से वृक्ष, सरीसूप, पशुसमूह, 
पक्षी-दंश और मत्स्य आदि नानाविध शरोरो का निर्माण 
किया है। इतना करने पर भी ईइवर के हृदय मे सन्‍्तोष नहीं 
हुआ, तव उस ने भनुष्यदेह का निर्माण किया। मनुष्य भी 
ऐसा, जिस मे ब्रह्म के स्वरूप का बोध प्राप्त करने की बुद्धि है, 
क्षमता है । मनुष्य की रचना से वह हर्ष-विभोर हो उठा । 
वैदिक दर्शन को इस जगत्कतृ त्व मान्यता से जैन दर्णगन सहमत 
नही है। जैनदर्णन इस जगत को अनादि मानता है। उस के 
अभिमतानुसार इस ससार को कभी वनाया नही गया है। 
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यह ससार पहले था, श्रब है और भविष्य मे रहेगा । इसको 
बनाने वाला कोई नहीं है । ससार को ईश्वर की रचना 
मानना सर्वथा असगत तथा सर्वथा युक्तिविकल है। किसी भी 
युक्ति से ईश्वर को ससार का निर्माता प्रमाणित नही किया 
जा सकता है। ससार को यदि ईश्वर की रचना मान लिया 
जाए तो प्ररन उपस्थित होता है कि ईश्वर ने ससार को क्यो 
बनाया ? ससार-निर्माण के लिए ईश्वर में लालसा क्यो 
उत्पन्त हुई ”? ससार के बनाने मे ईश्वर का कोई उद्देश्य तो 
होना ही चाहिए ? यदि कोई उह्दं श्य है तो वह कौनसा है ? 

यदि कहा जाए कि करुणा से प्रेरित होकर ईश्वर ने संसार 
को बनाया है। ससार-रचना के पीछे ईश्वर की दयालुता ही 
प्रधानतया कारण है, तो प्ररन होता है कि करुणा का पात्र तो 
कोई दुखी व्यक्ति ही हुआ करता है। जब कोई व्यक्ति ही 
नही है तो करुणा किस प्र की जायगी ? जगत के निर्माण 
से पहले जीवो के न शरीर थे, न इच्द्रिया थी, और न इन्द्रियों 
के विषय ही थे। ऐसी दशा मे किस दु ख का प्रतिकार करने 
के लिए ईश्यर को जगत के निर्माण का कष्ट उठाना पड़ा ? 
ससार मे जितनी भ्रवृत्तिया देखी जाती है, उन के पीछे कोई 
न कोई उद्देश्य अवश्य हुआ करता है। निरुद्द श्य कोई प्रवृत्ति 
नही होने पाती । इसी लिए कहा है-- 

प्रयोजनमनुहिर्य न मन्दोऊपि प्रवर्त॑ते' 


अर्थात्‌-मूर्ख से मूर्ख व्यक्ति भी यदि कोई प्रवृत्ति करता 
है तो उस के पीछे उस का कोई न कोई उहूंश्य अवश्य रहा 
करता है। निरुद्दे इय वह कोई प्रवृत्ति नही कर पाता है। 
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उक्त सिद्धान्त के प्रकाश मे यह मानना होगा कि ईइवर 
ने जगत का जो निर्माण किया है तो उस मे उस का कोई न कोई 
उद्दं इय अवश्य होना चाहिए। यदि यह कहा जाए कि विना 
जद शय के ही ईश्वर ने जगत को वना डाला, तो यह वात भी 
बुद्धि-सगत प्रतीत नहीं होती। क्योकि जब सूर्ख-शिरोमणि 
व्यक्ति भी विन्ा उद्द श्य के कोई प्रवृत्ति नहीं करने पाता त्तो 
सर्वज्ञ तथा सर्वदर्शी ईश्वर इतनी बड़ी भूल कैसे कर सकता 
है ? 

जगत ईइवर का मनोविनोद नही- 

ईश्वर को जगत का निर्माता मानने वाले लोग कहते हैं 
कि ईश्वर अकेला था, इस से वह उदासीन या अतृप्त था। 
जिस प्रकार मकान मे कोई मनुप्य अकेला रहता है, तव उसका 
दिल नही लगता, वह दूसरे साथी को इच्छा करता है, उसी 
प्रकार ईव्वर के हृदय मे ऐसी इच्छा हुई कि कोई दूसरा 
होना चाहिए दूसरा न होने के कारण ईइवर को शान्ति नहीं 
मिल रही थी । इसलिए उस ईश्वर ने सकल्प किया-- 

एकोःहम्‌, बहु स्याम्‌ | अर्थात्‌-मैं अकेला हू, बहुत हो 
जाए। ईइवर के इतना कहने मात्र से इतना वड़ा विशाल 
जगत बन गया । कितनो विचित्र मान्यता है यह ? एक ओर 
कहना कि ईइवर निराकार है, उस के कोई इच्छा नही है, 
दूसरी ओर यह कहना कि दिल लगाने के लिए ईव्वर को यह 
जगत वनाना पडा। खूब रही, ईब्वर भी एक अच्छा खासा 
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मनचला बच्चा बन गया। जैसे बच्चे का खिलौने के बिना 
दिल नही लगता, ऐसे ही ईश्वर को भी मानो विनोद के लिए 
ससार का खिलौना चाहिए था। कितना अन्धविश्वास है यह । 
विश्वास रखिए, यह मान्यता निरी मिथ्या है, इस मे कोई 
सत्यता नही है। निराकार भगवान के सम्बन्ध मे उस के दिल 
लगाने की चिन्ता करना, यह भगवान का अपमान करना है। 
इस से भगवान की प्रतिष्ठा नही हो सकती | मैं तो कहूगा 
कि इस से सर्वेज्ञ और सर्वेदर्शी भगवान की सर्वज्ञता और सर्वे- 
दर्शिता का उपहास होता है, ईश्वर के ईश्वरत्व की यह 
सरासर अवहेलना है। 

४/ईरवर ने दिल लगाने के लिए इस ससार को बनाया है” 
इस बात को यदि सत्य मान लिया जाए तो जिस ससॉर 
से ईश्वर अपना दिल बहलाता है, वह ससार कैसा है ? यहं 
भी समझ लीजिए । आज का ससार दुखो का सजीव चित्र 
दृष्टिगोचर हो रहा है । कही मानव हस रहा है, कही वह रो 
रहा है, कही पशुझो को छुरियो का भोजन बनाया जा रहा है, 
कही मंनुष्य जीवन को आग लगा कर उस की भस्म बनाई जा 
रही है, कही गाय, भेस, बकरा, बकरी, मुर्गा, भेड श्रादि प्राणियों 
के जीवन का अन्त किया जा रहा है, इन के मासो को आमोद- 
प्रमोद के साथ खाया जा रहा है, कही वधगृह मे चीत्कार 
हो रहे है, कहा बन्दो-गृहो मे कोडो को ध्वनिए गूज रही हैं, 
कही नारी का वैधव्य बहुत बुरी तरह भ्रपमानित एवं तिरस्कृत 
किया जा रहा है, कही पतित्नताओ के पातित्नत्य धर्म नष्ट हो रहे 
हैं, उन्हे नग्न करके नचाया जा रहा है, उन पर बलात्कार हो 
रहे है, उन के बच्चो को नेजो पर उछाला जा रहा है, कही 
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भाई भाई का रक्त पी रहा है, कही भाई वहिन पर शआ्रासक्त हो 
रहा है, कही पुत्र मा को विप दे रहा है, उसका गला दबोच 
रहा है, कही विध्व को आग लगाने के लिए ऐटमसवम, 
हाईड्रोजज वम और अन्य जहरीली गैसे वनाई जा रही है, 
कही अपनो महत्त्वाकाक्षाओं को सफल बनाने के लिए दल- 
बन्दिया को जा रही है, कही धर्म के नाम पर जनमानस के 
साथ विश्वाध्घात किया जा रहा है, कही स्वर्ग और अपवर्ग 
का प्रलोभन देकर मानवता की हत्या चल रही है। इस तरह 
ससार के रगमच पर अन्य अनेकविध अनर्थकारी तथा पशुतापूर्ण 
अभिनय दृष्टिगोचर हो रहे है | क्या ससार के इन सभी 
भीषण और हृदयविदारक दृश्यो को देख-देख कर ईश्वर का 
मन लगता है ? उस को उदासीनता नष्ट हो जाती है ? क्या 
इसीलिए ईश्वर ने इस ससार का निर्माण किया है ? 
देखा, आपने ईश्वर का मनोविनोद ! मनोविनोद की 
सामग्री भी कितनी विचित्र एकत्रित की गई है ”? एक सामान्य 
भावुक व्यक्ति भो जिन दृश्यों से घृणा करता है, और सदा 
के लिए जिन को अपने जीवन से निकाल देता है, ऐसे भयावह 
झौर अनर्थकारी दृश्यो मे जरा भो वह रस नही लेता, किन्तु 
परमपिता परमात्मा उन्ही दृश्यों को देख-देख कर जीता है, 
इन दृश्यो से उस का मनोविनोद होता है, वह आनन्दसागर 
मे डूब जाता है और यदि उसे ये दृश्य देखने को न मिले तो 
वह उदासीन हो जाता है। परमात्मा भी खूब रहा ? यह तो 
वही वात हुई कि एक आदमी मैदान में गुड रख देता है, ग्रुड 
के पास अनेको डण्डे भी रख छोडता है, इस के अनन्तर वहा 
बन्दरो को भेज देता है । गुड देखते ही वन्दर उस पर टूट पड़ते 
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है। छीना-फपटो आरभ हो जाती है । अन्त मे बन्दर डण्डे 
लेकर आपस मे लडने-मारने को जुट जाते है। इधर यह 
वानरयुद्ध हो रहा है. उधर वह गुड और डण्डे रखने वाला 
व्यक्ति इस युद्ध को देख कर चटकारिया मारता है, बल्लियो 
उछलता है, जी भर कर हसता है। सचमुच ऐसी ही स्थिति 
ईश्वर को हो रही है । वह भी ससार के रगमच पर हो रहे मान- 
वीय नाटक को देख कर हे मनाता है, उसका उदासीन माउस 
हषेविभोर हो उठता है। क्या आप ऐसे विनोदप्रिय ईश्वर 
को ईइवर मानेंगे ? झाप भले ही उसे ईश्वर मानिए, किन्तु 
जेनदर्शन उसे ईइवर स्वीकार नहीं करता। दूसरो को लडाने 
मे, भिडाने मे जिसे आनन्द मिलता हो, दु खाग्नि मे जल रहे 
मानव-जगत को देखकर जिस का जीवन-वृक्ष लहलहा उठता 
हो, श्राततायी और क्रूर जीवन के उत्कर्ष मे जो तालिया 
पोटता हो, जैनदर्शन उसे भगवान तो क्या एक सच्चा इन्सान 
भो मानने को तैयार नही है। 
सभी अध्यात्मदर्शन परमात्मा को निविकारी मानते है। 
सभी कहते हैं कि उस मे इच्छा आदि का कोई विकार नही 
है, वह सर्वेथा निरिच्छ है। फिर उस मे जगन्निर्माण की इच्छा 
कैसे उत्पन्न हो सकती है ” यदि कुछ क्षणों के लिए ईश्वर 
मे इच्छा का होना मान लिया जाए तो प्रश्न उपस्थित होता 
है कि ईश्वर को इच्छा नित्य है या अनित्य ? अनित्य तो हो 
नही सकती क्योक्ति ईश्वर नित्य है । नित्य ईग्वर की इच्छा 
भी नित्य ही हो सकती हैं। जब ईश्वर की इच्छा नित्य है, 
विनाशिनी नही है तो वह सदेव एक जैसी रहनी चाहिए। 
जव ईश्वर को इच्छा एक जैसी रहेगी तो ईश्वर मे परस्पर 
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विरोधी इच्छा नहीं रह सकती। पर ऐसा होता नही है। 
नित्य ईश्वर में परस्पर विरोधिनी इच्छा भी' पाई जाती है। 
ईइवर को कर्ता मानने वालो का विश्वास है कि ईइवर कभी 
जगत का निर्माण करता है और वही कभी उस का सहार करता 
है । जगत का निर्माण और सहार ये दोनो परस्पर विरोधी 
कार्य है। नित्य ईश्वर मे ये दोनो परस्पर विरोधी कार्य कंसे 
रह सकते है ”? इसलिए यही मानना उपयुक्त है कि ईश्वर 
न जगत का निर्माण करता है और न उस का सहार ही 
करता है | ससार के निर्माण और सहार से ईइवर का 
कोई सम्बन्ध नही है ! 
वेदिकदर्शनसम्मत जगन्निर्माण- 

वैदिकदर्शन मे जगत के निर्माण की जो बाते लिखी है, वे 
इतनी विचित्र है कि उन्हे पढ कर बरबस हसी छूट पडती है। 
मनुस्मृति मे जो लिखा है उस का साराश इस प्रकार है -- 

अपने शरीर से नाना प्रकार की प्रजा उत्पन्न करने की 

इच्छा से उस परमात्मा ने ध्यान करके पहले जल को उत्पन्न 

किया, फिर उस में वीज का (चिच्छक्ति का) स्थापन किया | 
वह वीज सूर्य की कान्ति के समान सुवर्णमय श्रण्डा बन गया । 
उस अण्ठे मे सकल-जगत उत्पादक स्वय ब्रह्मा उत्पन्न हुए | 
उस अण्डे मे एक वर्ष तक निवास करके उस भगवान ने 
घ्यान द्वारा उस अण्डे के दो खण्ड किए। उन दोनो खण्डो में से 
ऊपर के खण्ड से स्वर्ग और नीचे के खण्ड से भूलोक, उन के 
मध्य में आकाग और पूर्वांदि आठ दिनाए तथा जल का 
जाव्वत स्थान समुद्र उस भगवान ने बनायाक्कट _- । 





* देखो, मनुस्मृति अध्याय १, इलोक ८ से लेकर १३ तक | 
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मनुस्मूति का उक्त कथन कहा तक सत्य है? जरा 
गभीरता से विचार कौजिए। सर्वप्रथम तो इस का ऋग्वेद 
यजुर्वेद की श्रुति से तथा गोपथ-ब्नाह्मण आदि से विरोध पडता 
है, क्योकि ऋगूवेद मे श्रण्डे का वर्णन नही हे, यजुर्वेद शोर 
गोपथ-ब्राह्मण मे ब्रह्मा की उत्पत्ति कमल से वतलाई हैं। एक 
स्थान पर ब्रह्मा को श्रज (जन्म न लेने वाला) कहा है। इस 
प्रकार परस्पर विरोध सुस्पष्ट है। ब्रह्मा जी। एक वर्ष तक अण्डें 
मे रहे, यह भी सर्वेथा असगत है । क्योकि मनुप्य के ३६० वर्ष 
देवता के एक वर्ष के समान होते है । देवता के १२००० वर्षो 
का एक देव-युग होता है। देवता के २००० युगो का ब्रह्मा 
का एक अहोरात्र बनता है। ३६० दिनो का फिर एक वर्ष 
होता है। इतने लम्बे काल तक ब्रह्मा जी का अण्दें में रहने 
का क्या कारण था ? बाहिर निकलने को उन्हें मार्ग नहीं 
मिला, या कोई अन्य कारण था ? इस प्रकार अनेकों प्रश्न 
उपस्थित होते है, जिन का कोई सनन्‍्तोपजनक समाधान नही है । 

ग्रार्यसमाज के मान्य धर्मंग्रत्थ सत्यार्यप्रकाण में लिखा है 
कि जगत की उत्पत्ति के समय ईब्वर ने २२-३२ वर्षो के युवक 
जोडे (स्त्री और पुरुष) तिब्बत के पहाड पर उत्तार दिए थ, 
उन जोडो से फिर मानव-जगत हा विस्तार हुआ । श्राप हो 
सोचिए, इस में कहा तक गत्यता हैं। माता-पिता के सपोग 
के खिला मनप्य केसे पत्पन्स हों गया ? समझ से दाएहेर को 
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जोडे उतारे ? तो प्ररन उपस्थित होता है कि क्या श्राजकल 
ईश्वर कही चला गया है ” क्‍या कारण है कि आज 
ईद्वर पहले की भाति मनुष्यो का उत्पादन नही कर 
रहा। ऐसी स्थिति मे आप को यह मानना पडेगा कि ईश्वर 
यदि पहले ३२-३२ वर्षो के जोडे तिब्बत के पहाड पर उतार 
सकता था तो आज भी ऐसा कर सकता है| परन्तु ऐसा 
हो नही रहा है । इसी से यह सिद्ध होता है कि ईश्वर 
ने ३२-३२ वर्षों के जोडे दाभी उत्पन्न नही किए। मनुष्य 
जैसे पहले पैदा होता था, वैसे ही आज होता है, उस के लिए 
ईदवर को माध्यम बनाने को कोई आवश्यंकता नहीं है। 
मनुष्य की बात तो जाने दीजिए, वृक्ष और अन्य वनस्पति का 
भी विना बीज के जन्म नही होता, तो मनुष्य अपने-अआ्राप 
आकाश से कैसे टपक पड़ा ? 


जगत अनादि है- 


जैनदर्शन का विश्वास है कि यह जगत अनादि और अनन्त 
है, ईश्वर या किसी अन्य देविक शक्ति ने इसका कभी निर्माण 
नही किया और न कभी यह किसी से आमूलचूल नप्ट किया 
जा सकेगा। यह सत्य है कि ससार मे नाना-विध उतार-चढाव 
ञ्ाते रहते है । जहा कभी नगर बसे हुए थे, आज वहा 
वीरान है, मनुप्य तो कया पशु पक्षी की भी गन्ध नही है । 
“यहा कभी पहले नगर था” इस सत्य का साकेतिक चिन्ह भी 
प्राप्त नही हो रहा । जहा कभी सुन्दर-सुन्दर पुष्पवाटिकाए 
थी, पुष्प और फलो से भरे लहलहाते हुए उद्यान थे, वहा 
आज जगमशान जल रहे है, मानव की हड्डियों के ढेर लग रहे 
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है। इसी प्रकार जहा पहले* स्रोत फूट रहे थे, दरिया बहते 
थे, वहा आज रेगिस्तान वन गया है । पुरानी बातो को 
जाने दीजिए । आज जहा पजाब' की राजधानी बनने जा 
रही है, वहा पहले क्‍या था ? बडे-बडे जगलो ने उस प्रदेश 
को घेर रखा था, कही नदिए वह रहो थी, और कही कूलो की 
कलकल ध्वनि से वहा का प्रदेश ध्वनित हो रहा था, सर्वेत्र 
पथरीली श्रौर ककरीली भूमि थी, किन्तु आज वहा एक नगर 
चसने जा रहा है, नए-नए विजश्ञाल भवन और नई-नई सडके 
वन रही है, पजाब की सारी राजसत्ता वहा केन्द्रित 'हो रही 
है । जिस प्रदेश को कोई जानता ही नही था, भारत के 
कोने-कोने मे श्राज उस की चर्चा हो रही है । इस के अलावा 
भाखड के बाघ को कौन नही जानता ? जब वह बाध बन कर 
तैयार हो जाएगा तो वहा एक छोटा सा समुद्र बन जाएगा । 
पीछे जापान मे एक भूचाल आया उससे वहा बडी उथल-पुथल हो 
गई। पजाब का सतलुज कभी लुधियाना से छु कर निकलता 
था,किन्तु आज वह उससे ९ मील॑ दूरी पर है। इसी प्रकार अन्य 
भी अनेकविध परिवतंन ससार मे होते रहते है । कुछ भी 
हो, किन्तु मूलरूप से यह जगत सदा अवस्थित रहता है। 
इस का मूलरूप कभी नष्ट नही होता। इसीलिए जैनदर्शन ने 
इस ससार को अनादि और अनन्त वतलाया है । 


ससार मे अनादि पदार्थ भी है-- 


प्रश्न हो सकता है कि ससार मे जितने भी पदार्थ दृष्टि- 
, गोचर हो रहे है, उन का कोई वनाने वाला अवश्य हे । किसी न 
किसी व्यक्ति ने उन का निर्माण अवश्य किया है।, घडी को ही 
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ले लीजिए | इस को भी किसी ने तो वनाया है | घडा भी बिना 
बिना बनाए नही बनता | गली, बाजार, सडके, पुल झ्रादि सभी 
वस्तुए ब॒नाने से बनती है। जब ये सब वस्तुए -बिना बनाए 
नही बनी है, तों इतना बडा विशाल जगत विना बनाए कैसे 
बन गया ? यह भी तो किसो। ने बनाया हो होगा ? यह भी 
किसी रचयिता की रचना होगी ?और वह रचयिता ईइवर है। 
ईश्वर ने ही इस विशाल जगत का निर्माण किया है। 
उपराउपरी देखने से उक्त युक्‍्ति सत्य प्रतीत होती है, 
किन्तु जब गभीरता से विचार किया जाता है तो इस युक्ति 
मे कोई तथ्य दृष्टिगोचर नही होता। क्योकि यह कोई सिद्धान्त 
नही है कि प्रत्येक पदार्थ किसी की रचना है। आत्मा को ही 
ले लीजिए । आत्मा एक पदार्थ है। जैनदर्शन और वैदिकदर्शंन 
दोनो इस को नित्य मानते है, श्रज बतलाते है। दोनो दर्शनों 
,का विश्वास है कि आत्मतत्त्व का किसी ने निर्माण नही किया 
है । गीता तो यहा तक कहती है-- 
! नजायते ज्ियते वा कदाचित्‌, 
६. ५ नाय श्रृत्वा भविता वा न भ्रूय. । 
'.. #अजो नित्य: शाइवतोथ्य पुराणो, 


न हन्यते हन्यमाने झरीरें ॥ 
अर्थात्‌ू-यह आत्मा किसी काल मे न जन्म लेता है और 
न मरता है। यह आत्मा हो करके न पुन होने वाला है। यह 
अजन्मा है, नित्य है, शारवत है और पुरातन है । शरीर के 
नाश होने पर भी इसका नाश नही होता है । 
* अध्याय २ इलोक २० ! 
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+ नेन छिन्दन्ति शस्त्राणि, नेन दहति पावकः । 
न चेन क्लेदयन्त्यापो, न शोषयति मारुत ॥ 


शर्थात्‌-हे भ्र्जुन | इस आत्मा को शस्त्र आदि काट 
नही सकते, आग जला नही सकती, जल आर (गीला) नहीं 
कर सकता और वायु इस आत्मा को सुखा नही. सकती। 

गीताकार आत्मा को अच्छेय, अदाह्मय, भ्रक्लेय, अशोष्य, 
नित्य, अचल, सदा स्थायी और सनातन मानते है। इस से स्पष्ट 
है कि गीताकार के मत मे श्रात्मा किसी की कृति या रचना 
नही है। इस लिए यह कोई सिद्धान्त नही है कि प्रत्येक पदार्थ 
के पीछे कोई न कोई निर्माता अवश्य रहता है । यह सत्य है कि 
कुछ एक ऐसी वस्तुए है जिन को बनाया गया है । जैसे-घट, पट 
आदि | तथा जीव, अजीव श्रादि कुछ एक ऐसी वस्तुए भी है जो 
अनादि है, किसी ने उनका निर्माण नही किया है । यदि किसी 
भी पदार्थ को अनादि न माना जाए और यही मान लिया 
जाए कि सब पदार्थ किसी न किसी निर्माता को साथ लेकर 
चल रहे है। जहा-जहा पदार्थत्व है, वहा-बवहा कतृं त्व रहता 
है। श्र्थात्‌ कोई भी ऐसा पदार्थ नही है, जो बनाया न॑ गया 
हो तो प्रइन उपस्थित होता है कि ईश्वर भी एक पदार्थ है । 
उक्त सिद्धान्त को मान कर यदि हम चलते हैं, तो यह भी 
मानना होगा कि ईइवर का भी कोई बनाने वाला होगा । 
जहा-णहा पदार्थत्व है, वहा-वहा कर्तृ त्व है, इस सिद्धान्त से 
ईदवर को बचाया नहीं जा सकता | जब घटन्पट आदि 
सामान्य से पदार्थ भी कियी निर्माता की अपेक्षा रखते है, तो इतने 


+ अध्याय २, ब्लोक २३ । 
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वडे विद्याल जगत का निर्माण करने वाले परमपिता परमात्मा 
का निर्माता भी कोई अ्वव्य होना चाहिए | यदि कहा जाए कि 
परमात्मा तो अनादि है, उसे बनाने वाला कौन हो सकता है ? 
तो “जहा-जहां पदार्थत्व है, वहां-वहां कतृ त्व है” यह सिद्धान्त 
समाप्त हो जाता है। इस सिद्धान्त को भी पकड कर रखना 
ओर साथ मे ई्वर को उस से वचाना भी, ये दो वाते कैसे हो 
सकती है ? पुत्र को सत्ता स्वीकार करने पर उस के पिता से 
कंसे इन्कार किया जा सकता ड्रै ? वह तो मानना ही होगा । 
एक ओर कुआ है, ठो दूसरी ओर खाई। इस से बचने का 
एक ही मार्ग है, वह यह कि जगत अनादि मान लिया जाए। 
याद जगत को अनादि मान लेते हैं तो कोई विवाद उत्पन्न 
नही होता, और सभी प्रच्त अपने आप समाहित हो जाते है । 
जगत्कर्ता ईच्वर पर आपत्तिया-- 

ईव्वर को जगत का निर्माता मान लेने पर ईइवर पर 
अनेको आपत्तिया आतो है। ईश्वर का ईश्वरत्व ही लड़खड़ा 
जाता है | ईश्वर को जगत का निर्माता स्त्रीकार कर लेने पर 
ईब्वर पर जो आपत्तिया आतो हैं, मात्र दिग्दर्नन के लिए उन 
मेसे कुछ एक का न.चे की पक्तियों में निदेंश किया जाता 


१-प्रत्येक पदार्थ जव ईब्वर की रचना है तो ईव्वर किस 
की रचना है ? जिस चकित ने ईव्वर का निर्माण किया है उसे 
बनाने वाला कौन है ? 

२-ईव्वर ने सार को किस तन्‍्व से बनाया है ? कुम्हार 
जैने माटी, चाक आदि कारण-सामग्री से घडा. प्यालाआदि 
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पंदार्थो का निर्माण करता है, वैसे ही ईइ्वर ने ससार रूप 
घड़े को किस माटी से तैयार किया है ? और वह माटी कहा 
से आई तथा उसे किस ने बनाया ? 

३-ससार का निर्माता ईश्वर है, ईइ्वर सर्वेज्ञ और 
स्वेदर्शी है, घट-घट का अन्तर्यामी है, इस त्तरह जब ईर्वर 
सर्वेथा परिपूर्ण है, उस में किसी प्रकार की च्यूनता नही है,-तो 
ईइवर के बनाए हुए प्राणियों मे भेद-भाव क्‍यों? , सुभी प्राणी 
एक जैसे होने चाहिए थे ? पर देखा जाता है कि जगत में सभी 
प्राणी एक जैसे नही है, उन मे अनेकता है। कोई-ठला है तो 

कोई लगडा, कोई अन्धा है तो आखो वाला, कोई निधन है 

तो कोई धन्ती, कोई प्रतिभाशाली है तो कोई मूर्ख, कोई राजा 
है तो कोई र॒क, कोई दाता है तो कोई भिखारी कोई ठाकुर 
है तो कोई पुजारी, कोई पुरुष है तो कोई हीजडा, कोई. चोर है 
तो कोई गाठ-कतरा, कोई जुआरी है तो कोई व्यूभिचारी 
कोई देशद्रोही है तो कोई धर्मद्रोही । जगत के प्राणियों मे इस 
प्रकार का अन्य भी द्वविध्य पाया जाता है। सर्वेज्ञ और सर्वदर्शी 
भगवान की रचना मे यह अन्तर क्यो ? कोई अच्छा और 
कोई बुरा यह पक्षपात क्यो ? यदि ईइवर जुगत का निर्माता _ 
है तो उस की सृष्टि से यह विविधता क्यो ? ' 

४--ईरवर पूर्णतया स्वतस्त्र है, वह किसी के अधीन नही | 
है, सर्वेधा स्वाधीन है । अपनो ही इच्छानुसार जगते का निर्माण 
करता है तो उस ने ससार गे दु ख की रचना क्यो की ? ईइवर'. 
ने सारे ससार को एकदम सुखमय क्यो नहीं बना डाला है 
दुख की रचना करके उस ने प्राणिजगत को क्यो आकुल- 
व्याकुल वना दिया है ” यदि कहा जाए कि दुख पापो का 
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पूरिणास है, जीवनगत बुराइयो का फल है और पाप का फल 
यदि दुख न होता तो मनुष्य निडर हो जाता, जी भर कर 
पाप करने मे जुट जाता, ऐसो दशा मे सारा ससार ही नरक 
बन जाता, इसलिए- ईश्वर ने दु.ख की रचना की है। तो हम 
पूछते है कि सर्वश्क्तिमान ईव्वर ने प्राणियों मे पापकर्म करने 
की बुद्धि ही क्यो उत्पन्त की ? बास के अभाव मे वांसुरी 
कहा ? ईश्वर यदि मानव में पापमय बुद्धि का निर्माण न 
करता तो पाप हो हो नही सकता था। कितसी विचित्र वात 
है कि पहले तो ईबवर ने मनुष्य प्लादि प्राणियों मे पापकर्म 
करने की.बुद्धि उत्पन्त कर दी और जब मनुष्य आदि प्राणी पाप 
करते हैं तो ईश्वर उन्हे दु खरूप दण्ड दे डालता है। न ईश्वर 
पापवुद्धि को उत्पन्न करता और न ससार के प्राणी पाप करते । 
जब पाप करने की बुद्धि ईश्वर ने स्वय पैदा की है तो उस की 
जवाबदारी ईइवर पर ही ठहरती है, उस का उत्तरदायित्व 
मनुष्य आदि प्राणियो पर कंसे आ सकता है ? ऐसा करने मे 
ईइवर को न्यायकारी या दयालु कैसे कहा जा सकता है ? 
४--ईशवर की सृष्टि मे जितने मनुष्य आदि प्राणी है, सब 
में विचार-सम्बन्धी भी एकता नही है। पश्ु-पक्षियो की वात 
तो जाने दीजिए | मनुप्यो को ही ले ले। मानवजगत नाना मतो 
और सम्प्रदायों मे वटा हुआ है। सव के भिन्‍न-भिन्‍न विश्वास 
हूँ। सवातनधर्मी भाई कहते है कि ईब्वर सूर्तिपूजा से प्रसन्‍न 
होता है और मुसलमान कहते है कि ऐसा करने से वह रुप्ट 
हो जाता है। ऐसा क्यो ? एक ही रचयिता की रचना मे यह्‌ 
मतभेद क्यों ? क्‍या ईब्वर एक नहीं है ? हिन्दुओं का ईइवर 
झलग है ओर मुसलमानों का अलग ? यदि ईव्वर है शौर वह एक 
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है तो वह प्रत्यक्ष हो कर अपनी सारी स्थिति क्यो नही समझा 
देता ? अपने ही नाम पर अपनी ही सन्तति को मुर्गों को भाति 
क्यो लडने देता है ” 

६--वैदिकधर्म को मानने वाले लोग वेद को ईववर की 
रचना मानते है और मुसलमान कुरान को खुदा का इलहास 
कहते है। विचित्रता यह है कि वेद और. क्रान दोनों में 
आ्राकाश और पाताल सा अन्तर मिलता है। ऐसा क्यो ? 
ईदवर भी अच्छा रहा, जो कभी कुछ कहता है, और कभी 
कुछ । मुसलमानों को काफिरो को मार देने मे स्वर्ग का 
प्रलोभन देता है और हिन्दुओं से कहता है कि ये स्लेच्छ हैं, 
इन से दूर रहो। इस प्रकार यह विरोध क्यो है ? यदि कहा 
जाए कि यह विरोध लोगो का अपना पैदा किया हुआ है, तो 
हम पूछते है कि विरोध पैदा करमे वाले ऐसे लोगो को ईश्वर 
ने पैदा ही क्यो किया ? 

७--बैदिकधम के अनुयायी लोग वेदों को ईह्वरकृत या 
ईदुवर की रचना मानते है । इसी मान्यता ने अपौरुषेयवाद को 
जस्म दिया है। पुरुषकृत वस्तु पौरुषेय और ईश्वर जिस तत्त्व 
का निर्माता हो उसे भ्रपौरुषेय कहते है! वैदिक सस्कृति के 
प्रतिनिधि व्यक्ति वेदों को अपौरुषेय स्वीकार करते हैं। वेदो 
को मानने वाले दो प्रकार के लोग है, एक सनातनधर्मी और 
दूसरे आर्यंसमाजी | सनातनथर्मी और शआर्यसमाजों दोनो ने 
वेदों को ईइवरकृत माना है । दोनो ही वेदविहित आदेशो, 
उपदेशो तथा सन्‍्देशों को ईश्वरीय स्वीकार करते है। पर 
दोनो के क्रियाकाण्डो में, आचार-विचारों मे महान अन्तर 
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पाया जाता है। एक वेदो द्वारा मूर्तिपूजा का समर्थन करता 
है, तो दूसरा उन्ही वेदों को आधार वना कर उस का निषेध 
करता है । एक वेदो से पणुवलि और #&मासाहार का विधान 
करता है और दूसरा उस का विरोध । एक वेदो से श्राद्ध, 
मृतकक्रिया आदि अनुष्ठानो को प्रमाणित करता है, और दूसरा 
उन को संवेथा अप्रामार्णिक ठहराता है। इस प्रकार वेदिक घर्म 
के अनुयायी लोगो मे वेदवाक्यों को लेकर पारस्परिक महाव 
मतभेद और विरोध पाया जाता है । यदि ईश्वर ही सव्वे- 
सर्वो है; और वस्तुत.- वेद उसी को रचना है, तो अपने ही 
वेदों को आचार-विचार सम्बन्धी युद्ध के अखाड़े का कारण 
क्यो बनने देता है ? ईश्वर ने ऐसे विरोध-मूलक वेदों का 
निर्माण ही क्यो किया है ? जनमानस को लड़ाने वाले वेदो 
को बनाने की आवश्यकता ही क्या थी ? यदि कहा जाए 
कि वेदो मे परस्पर विरोध रखने वाली कोई बात नही है, 
विरोध तो भनुष्य ने स्वय अपनी बुद्धि से पैदा कर लिया 
है, तो हम पूछते हैं कि ईइवर ने ऐसी बुद्धि वाले मनुष्यां 
को उत्पन्न ही क्यो किया ? वेदो को निमित्त बना कर जो 
परस्पर लड़ते हैं, फबड़ते हैं, एक दूसरे को कोसते हैं, उन को 
जन्म देने की आवश्यकता ही क्या थी ? यदि यह जैसे-तैसे 
हो ही गयाथा तो वेदमूलक सथर्षों को समाप्त करने के 
के लिए ईश्वर को अपने आदेश स्पष्ट कर देने चाहिएं थे। 
उसने आज तक प्रत्यक्षरूप से यह स्पप्टीकरण क्यो नही 
किया ? वह जनमानस को भ्रम मे क्‍यों रख रहा है ? 





&#देखो, मनुस्मृति अध्याय ३, श्राद्धविधि-प्रकरण 
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उक्त पक्तियो में जगरत्कर्ता ईश्वर पर आने वाली जिन 
श्रापत्तियो का उल्लेख किया गया है इन के अलावा ऐसी 
अन्य भी अनेको आ्रापत्तिया उपस्थित की जा सकती है, किन्तु 
विस्तारभय से हम यही विश्राम लेते है । इन्ही झ्ापत्तियो 
का कोई सनन्‍्तोषजनक समाधान नही मिलता है, तो अधिक 
उल्लेख करने की श्रावश्यकता भी क्या है ? 


ईद्वर की प्रेरणा से कुछ नही होता-- 


वैदिकदर्शन का विश्वास है कि मनुष्य जो कुछ करता है, 
वह सब ईश्वरीय सकेत के आधार पर करता है। मनुष्य,जो 
खाता है, पीता है, उठता है, बैठता है, श्रधिक क्या ससार के 
प्राणियों द्वारा जो कुछ भी होता है, उस का मूलप्रेरक ईश्वर 
है। ईश्वर की इच्छा के बिना कुछ नही होता,। इसी विश्वास 
को आधार बना कर कहा जाता है कि “करे करावे आपो 
आप, मानुष के कुछ नाही हाथ ।” पत्ता भी हिलता है तो उस 
की रज़ा से, यह उक्ति भी उक्त विश्वास के कारण ही जन्म ले 
सकी है। वैदिकदर्शन के मतानुसार काठ को पुतली को जैसे 
वाजीगर नचाता है, वैसे ही ईश्वर मनुष्य को नचाता है उस से 
पुण्य और पाप के खेल करवाता रहता है। किन्तु जैनदर्श का 
ऐसा विश्वास नही है । वास्तव मे बात ऐसी है भी नही। ईइवर 
ही सब कुछ करता है, मनुष्य कुछ भी नहीं कर सकता, यह 
एक भ्रान्त तथा तथ्यहीन विचारधारा है। इस के अन्धेरे में 
तो पापाचार, अ्रत्याचार, भ्रष्टाचार को फलने का तथा खुल 
कर खेलने का अवसर मिलता है। फिर तो दुनिया भर के 
पापी यही कहेगे कि हम पाप थोड़े ही कर रहे हैं। हम कुछ 
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नही करते है, जो कुछ होता है वह सब ईश्वर करता है। 
हम सब तो उस के हाथ के खिलौने हैं। एक दिन दुर्योधन 
ने वासुदेव श्री कृष्ण से भी यही कहा था-- 
जानामि धर्मनच मे प्रवत्ति: 
जानाम्यधर्म, न च मे निवृत्ति:। 
केनापि देवेन हृदि स्थितेन 


यथा नियुक्तो5स्मि तथा करोमि ॥ 

अर्थात्‌-हे केशव ! धर्म-कर्म के सम्बन्ध मे 'मैं खूब जानता 
हूं, पर उस पर चलना मेरे लिए मुश्किल है' और अ्रधर्म के 
सार्ग से भी मैं परिचित हू, पर उस से हट नही सकता । क्योकि 
मेरे जीवन की वागडोर मेरे हाथ मे'नही है। मैं तो ईश्वर के 
हाथ की, कठपुतली हू । वह जंसे मुझे नचाता है वैसा ही नाच 
नाचता रहता हू । 

ईश्वर को कर्ता या प्रेरक मान लेने पर दुनिया मे न कोई 
पापी रहेगा और न कोई धर्मी रहेगा ? क्योकि पापी और 
धर्मी जो कुछ कर रहे हैं, उस का मूल प्रेरक ईद्वर है, उसी के 
सकेतानुसार ससार का घटीयत्र चल रहा है, इसलिए पाप और 
धर्म का उत्तरदायित्व भी ईश्वर पर झा गिरता है। इस तथ्य 
को एक उदाहरण से समक्तिए। कल्पना करो कि एक व्यक्ति 
है, वह अपने पुत्र को आज्ञा देता है। वह कहता है कि पुत्र ! 
वह देखो, सामने एक लड़का खडा है, जाओ, उस के मुख पर 
एक तमाचा मार दो। पिता की आज्ञा मिलते ही आ्राज्ञाकारी 
पुत्र भट दौड़ा और उस ने उस लडके के मुख पर जोर से एक 
तमाना दे मारा, वापिस आकर अपने पिता से बोला--पिता 
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जी ! आप के आदेशानुसार मैने उस के तमाचा मार दिया है |: 
इधर तमाचा खाकर लडका रोता हुआ अपने पिता क्रे पार्स 
गया। पिता ने रोने का कारण पूछा, तो बोला-मुझे अमुक 
लडके ने मारा । बिना कारण पुत्र की मारपीट की बात सुन 
कर पिता को क्रोध आ गया और तत्काल जाकर उस ने 
तमाचा मारने वाले लडके को पकड लिया, लगा उस के तमाचे 
टिकाने, तो उस लडके ने कहा-मेरा क्या दोष है? मुझे तो 
पिता जी ने कहा था। पिता जी के कहने परः ही मैंने इस कि” 
तमाचा मारा है। श्रव कहिए, दोषी कौन है ? यदि गभीरता 
से विचार किया जाए तो किस. को दोषी ठहराया जायगा ? - 
उत्तर स्पष्ट है-।। जिस की आज्ञा से जो कार्य हुआ है. उस से 
होने वाली हानि का उत्तरदायित्व आज्ञा देने वाले पर ही 
रहता है, आज्ञा मानने वाले,परु नही । सेनापति यदि सेना को 
किसी स्थान पर आक्रमण करने की, आ्राज्ञा प्रदान करता है; तो 
उसकी जबाबदारी सेनापति पर,है। जनता पर लाठी-चार्जं, 
(7.9'07 (008९) करने वाले सिपाहियो पर लाठीन्चार्ज * 
का कोई उत्तरदायित्व नही होता, उस का उत्तरदायित्व तो 
लाठी-चार्ज का हुक्म देने वाले मैजिस्ट्रेट (४०६१५६:४४८) पर 
हुआ करता है। ठीक इसी प्रकार यदि यह मान- लिया जाए 
कि सब कुछ भगवान या ईश्वर के हुक्म से होता है,, तो उस 
हुक्म को मानने- वाले लोगो ने जो कुछ किया है,, उसका 
उत्तरदायित्व भी ईश्वर पर रहेगा, उस उत्तरदायित्व से ईश्वर 
कभी बच नही सकता । जब जीवन की प्रत्येक शुभाशुभ ग्रवृत्ति 
का मूल ईइ्वर है, उसी की प्रेरणा से या आज्ञा से जीवन, मे 
सब घटनाएं घटित होती है- तब घटनाजन्य परिणामों का 
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उत्तरदायी ईश्वर'ही होगा, अ्रन्य कौन हो सकता है ? क्योकि 
ईश्वर ने मनुष्य को ऐसी प्रेरणा प्रदान करता और न मनुष्य 
उस प्रेरणाजन्य कार्य मे प्रवृत्त होता । 

, ईइवर को ससार का हर्ता-कर्ता' मान कर यदि चलते है' 

तो यह भी मानना होगा कि ससार मे जो कुछ हो रहा है, वह 
सब'ईरवर करा रहा है। घर्मी जो घर्म करता है, दान करता 
है, पृण्य करता है; किसी को सहायता प्रदान करता है तथा पापी 
पाव करता है, गाय; भेस, बकरी आदि प्राणियो की गरदनों 
पर छुरिया चलाता है, व्यभिचोर करता है, सती-याध्वी 
सुशीला नारी का शील-भग करता है, अन्य जितने भी वह 
दुष्कर्म करता है उव सब की जबाबदारी ईश्वर पर झा जाती 
है। जब जीवनगत पुण्य पाप का कर्ता ईइवर मान लिया जायगा 
तो यह भी मानना पडेगा कि पृण्य-पाप के फल ईरवर को हो 
मिलनां- चाहिए, मनुष्य को नहीं। पर व्यवहार इस से सर्वेथा 
विपरीत. है। ससार मे मनुष्य ही'सुख-दुंख का उपभोग करता 
देखा.जाता है। इस व्यवहार से यहूँ भंली भाति प्रमाणित हो 
जाता है कि मनुष्य जो कुछ करता'है ईश्वर का उस से कोई 
सम्बन्ध नही है, उस मे उंसका कोई हस्तक्षेप नही है। ईश्वर 
की प्रेरणां से कुछ नही होता, जो कुछ होता है वह मंनुष्य 
स्वय अपनी इच्छा से करता है । 

' जेसे जीवनगत पाप के साथ ईश्वर का कोई सम्बन्ध नही 
है ऐसे ही जीवेंनर्गत पुण्य के साथ भी ईदवर का कोई सम्बन्ध 
नही है । ईइवर मनुष्य को न गिराता है और न उठाता है। 
मनुष्य के काम, कोधघ आदि विकार उसे गिराते हैं और अहिसा, 
सयम, तप का आचरण मनुष्य को ऊचा उठाता है। एक बार 
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अर्जुन ने श्री कृष्ण से पूछा था कि मनुष्य किस की #्रेरणा से 
पाप करता है, न चाहता हुआ भी पाप मे क्यो प्रवृत्त हो जाता 
है ? इस पर श्री कृष्ण ने कहा था--अ्र्जुन ! काम, क्रोध आदि 
विकार ही मनुष्य को पापमय मार्ग पर ले जाते है, इन्ही के 
प्रभाव से मनुष्य कुपथगामी बनता है । उस समय श्री कृष्ण ने 
यह नही कहा कि पाप ईश्वर कराता है। उन्हो ने ईश्वर का 
नाम तक नही लिया। उन्हों ने उस समय वास्तविक तथ्य 
अर्जुन के सामने रखा था। वस्तुत मनुष्य की पापमय वृत्तियो 
के साथ ईश्वर का कोई सरोकार नही है। पाप का उत्तर- 
दायित्व मनुष्य पर है। जिस प्रकार मनुष्य द्वारा किए गए पाप 
के साथ ईश्वर का कोई सम्बन्ध नहीं है, ठोक उसी प्रकार 
जीवन के उद्धार या उत्थान के साथ भी ईइवर का 
कोई सम्बन्ध नही है । यदि ईश्वर ही हमारा उद्धार करने 
वाला होता तो हम कभी के ऊपर उठ गए होते । हमारा 
उद्धार करने वाला अन्य कोई नही है। जब उ3ठेगे तो श्रपनी 
स्वय की अहिसा और सत्य की साधना की यहरी अगडाई 
लेकर अपने आप ही उठेंगे। भगवान महावीर ने “अ्रप्पा कत्ता 
विकत्ता य” यह कहकर मनुष्य को स्वयं अपने जीवन का 
निर्माता उद्घोषित किया है। योगवशिष्ठकार ने “नर कर्ता 
नरो भोक्ता, नर सर्वेश्वरेश्वर ” यह बतला कर यही ध्वनित 
किया है कि मनुष्य ही अ्रच्छे-बुरे कर्म करता है और उनका 
फल भी मनुष्य अपने आप ही भोगता है, यह मनुष्य तो ईश्वर 
का भी ईश्वर है। गीता अ्र० ६, श्लोक ५ मे भगवान कृष्ण 
भी इसी सत्य की प्रतिष्ठा करते हुए कहते हैं" - _ 
& देखो गीता, भ्र० ३ रलोक ३६-३७ 


(१३०) 
_ उद्धरेदात्मनाश्त्मान, नात्मानमवसादयेत्‌ । 


आत्मेव, ह्यात्मनो बन्धुरात्मेव रिपुरात्मन' ॥ 


अर्थात्‌-मनुप्य भ्रपती आत्मा का स्वय उद्धार करे, उसे 
श्रधोगति मे ले जाने का वह यत्न, न करे । क्योकि यह अपना 
दत्रु-स्वय ही है। बुराई के साचे मे ढलकर मनुष्य स्वय अपना 
शत्रु और जीवन प्र अच्छाइयो का रग, चढाने पर यह स्वय 
अपना-मित्र वन्-जाता है। भाव यह है,कि आ्रात्मजागरण -की 
भ्रगूडाई लेकर मनुष्य सब कुछ कर सकता है । अपने उद्धार 
के लिए उसे ईवर का.मुख ताकने की झ्रावश्यकता नहीं है । 
-7., भाईइवर भाग्यन्विधाता नही है-. - 
 वैदिकें धर्म का विरंवास है कि ईईंवर'मनुष्य के तथा ससार 
के समस्त चराचर प्राणियों के भाग्य का निर्माण करता है, 
लिए वह' भाग्यविंधार्ता है। किन्तु जैनधर्म ' का: ऐसा विश्वास 
नेंही है । जैनधर्म कहता है कि भाग्य के निर्माण मनुष्य स्वय 
करता है वह अपने ही 'शुभाशुभ आंचरण के द्वारो अपने 
भाग्य के महल को खंडा कर लेता है; ईश्वर का .उस से 
कोई' सम्बन्ध “नही है। यदि|ईदवर की मनुष्य के भाग्य का 
निर्माता मौन लिया जाएगे तो यह 'भी मानता पडेगा कि 
मनुष्य जीवन मे जो दुराचारप्रधान प्रवृत्तिया पाई जाती है, 
भी ईइवर ही करातां है ।'क्योकि ईइंवर ने मनुष्य का जैसा अशुभ 
भाग्य बनो दिया है, वह उसी के: अनुसार ससार'मे अशुभ 
प्रंवृत्तियी 'करता है ।' इंस तंथ्य को ऐक उदाहरण से संमभिए 
कल्पना करो। ईश्वर ने एक व्यक्ति को कसाई बना. दिया है, चोरं 
या डाकू बना दिया है तो निश्चित है कि वह अपने स्वभावानुसार 
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पशुओ की गरदनो पर छूरिया चलाएगा, हत्याएं करेगा, लोगो 
को लूटेगा, उन के, धन, परिजन का- अपहरण करेगा । परन्तु 
इस मे उस भनुष्य,का कोई ,दोष नही होगा[,।. क्योकि यदि 
ईदुवर उसे कसाई, डाकू या जोर न नत्ाता तो वह.ऐसे 
दुराचारप्रधान दुष्टकर्म न.करता। ईरवर, को -भाग्मविधाता 
मान कर यह स्वीकार करना ही होगा कि, मनुष्य, पशु श्रादि.के 
जीवन मे जो- अ्रशुभ प्रवृत्तिया चलती है, उन की जबाद्दारी 
ईदवर पर है। यदि क़ह्ा जाए कि ईह्वर कब कहता है कि 
-मनुष्य बुरे कर्म करे ? तो.हम पूछते है कि मनुष्य बुरे- कर्म क्‍यों 
करता है ? इसीलिए न कि उस की बुद्धि दूषित है, खराब है । 
दूषित .तथा खराब, बुद्धि की प्राप्ति क़ा कारण क्या है।! 
मनुष्य का भाग्य, और उस दुष्ठ, भाग्य की -रचना-किस ने;की 
है ” उत्तर स्पष्ट है, ईश्वर ने। न ईश्वर मनुष्य का ऐसा दुष्ट 
भाग्य बनाता भर न मनुष्य ऐसे दुष्ट कर्मों का आवरण करता-। 
जब ईढवर ने स्वय ही मनुष्य का दुष्ट भाग्य ब॒ना डाला है तो 
विवश्ञता से मनुष्य को भी वैसे कार्य करने पडते हैं। इस तरह 
मनुष्य आदि के जीवन में जो भी अशुभ श्रवृत्तिया चलती है 
उन का मूल परम्परा से, ईइवर ही प्रमाणित होता है। , इस 
प्रकार ईश्वर को भाग्यविधाता मान लेने पर उस पर ससार 
के सभी दोपो का उत्तरदायित्व आ गिरता है.झर मनुष्य उस 
उत्तरदायित्त्व से सर्वथा मुक्त हो जाता है । ही 
, इस सत्य को एक, और उदाहरण से समक्रिए ? कल्पना 
करो | एक पापी व्यक्ति है। दिन रात पापाचार मे मग्न रहता 
है। एक दिन उस से किसी धर्मी ने पूछा, भाई -तू इतना 
समभादार हो कर पाप क्यों कर रहा है ? तुझे परम-पिता 
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लेने पर ईश्वर पर ही दोषो का उत्तरदायित्व आ जाता है। 
इसलिए ईइह्वर भाग्यविधाता नही है, यही मानना उपयुक्त 
श्रौर उचित प्रतीत होता है । 

इस के अलावा, भाग्य का विधाता ईश्वर समभावी है, 
उस के यहा राग, द्वेष का चिन्ह भी नहीं है । फिर उस ने 
भाग्य का निर्माण करते समय किसी का भाग्य अच्छा श्रौर 
किसी का भाग्य बुरा क्यो बना दिया है ? सब प्राणियों का 
भाग्य उसे एक जैसा बनाना चाहिए था। पर देखा जाता है, 
कोई तो ऐसा भाग्यशाली है कि लक्ष्मी उस के चरण चूमती. है, 
गगनचुबी अट्टालिकाओ मे रमणियो के साथ आनन्द लूटता है 
और कोई ऐसा भाग्यहीन है कि कौड़ी-कौडी को तरसता है, 
भूखा मरता है, ,दिन रात परिश्रम करने पर भी खालो ही 
रहता है । अपने परिवार का तो क्या, आराम के साथ अपना 
भी पेट नही पाल सकता । बेचारा भूखा सोता है ।- भूख की 
आग से भुूलसा हुआ ही तड़प-तडप कर जीवन खो बैठता है । 
वीतरागी और समभावी ईइवर के दरबार मे यह भअन्धेर क्यो? 
यदि यह कहा जाए कि यह सब तो मनुष्य के दुष्ट कर्मो का 
परिणाम है तो हम पूछते है कि ईश्वर ने उस का ऐसा भाग्य 
ही क्‍यों बनाया, जिस से वह दुष्टकर्म करे ? वस्तुत. ईश्वर को 
भाग्यविधाता मानव कर उस पर जो आपत्तिया आती है, उन 
का कोई सन्‍्तोषजनक समाधान नही है । इसीलिए जैनदर्शन 
कहता है कि भाग्य का निर्माण मनुष्य स्वय करता है। अच्छा 
भाग्य बनाए या बुरा, यह सव मनुष्य के हाथ की बात है। 
परमपिता परमात्मा का उस मे कोई दखल नही है । - 
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ईद्वर कर्मफलप्रदाता नही है-- 


ईदवर को ससार का निर्माता मानने वाले लोग कहते है 
कि ईश्वर जहा ससार की रचना करता है वहा वह ससार मे 
शुभाशुभ कर्म करने वाले प्राणियो को उन के कर्मो के श्रनुसार 
शुभाशुभ-फल भी देता है किन्तु जैनदर्शन का ऐसा विश्वास 
नही है। जैनदर्शन कहता है कि ससारी जीवो की सुख, दु ख, 
सम्पत्ति, विपत्ति, ऊचच और नीच जितनी भी विभिन्‍न अवस्थाए 
दृष्टिगोचर-होती है उत्त सब का मूल कारण कर्म है -जीवो 
की उक्त अ्रवस्थाओो के साथ ईश्वर का कोई सम्बन्ध नही है। 
कर्मवाद)के मर्मज्ञ विद्वान्‌ सन्‍्त देवचन्द्र कहते है-- "० 
“रे जीव ! .साहस आदरो, मत थावो तुम दीन । 
' सुख दढु'ख सम्पद्‌ आपदा, पूरब कर्म अधोन॥ 
श्र्थ स्पष्ट है। विद्वान सन्त ने मनुष्य को सावधान करते 
हुए कहा है कि तू साहसी बन, दीन, हीन होने की तुझे क्या 
श्रावश्यकता है ? तेरा सुख, दुख, सम्पत्ति, विपत्ति सब 
पूवकृत कर्मो के अधीन है। पूर्व जो कुछ तूने वोया है, वही तेरे 
सामने झाने वाला है ।' अत अपने को निराश मत कर। एक 
और विद्वान भी इसी सत्य को अपने ढग से प्रकट करते है-- 
स्वय कर्म करोत्यात्मा, स्वय तत्फलमश्नुते । 
स्वय भ्रमति ससारे, स्वय तस्माद्‌ विमुच्यते ॥ 
अर्थात्‌-आात्मा स्वय ही कर्म करने वाला है और स्वय ही 
उस का फल भोगने वाला है। आत्मा स्वय ही ससार मे भ्रमण 
करता है, कभी नरक, कभी स्वर्ग और कभी मनुष्यलोक में 
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चला जाता है। तथा यही आत्मा एक दिन घमम-साधना के 
द्वारा स्वय ही कर्म-बन्धन से विमृक्त हो जाता है । 
जैतदर्शन का विश्वास है कि मनुष्य जो कर्म करता है, उन 
कर्मो का फल देने वाली, तथा जीव को एक गति से दूसरी 
गति मे ले जाने वाली ईश्वर नाम की कोई शझवित नही है। 
संसार के पदार्थों मे जो परिवतंन दृष्टिगोचर हो रहे हैं, वे स्वयं 
ही प्राकृतिक नियमो के अ्रनुसार होते रहते है। वहां ईश्वर 
को माध्यम बनाने की कोई झावश्यकता नही है। उदाहरण के 
लिए, जल को ही ले लीजिए । धूप की उष्णता पा कर जल 
भाप बनकर आ॥आाकाश मे उड़ जाता है। आकाश के ज्ञीत भाग 
में पहुच वह भाप छोटे-छोटे जल बिन्दुओं के रूप में परिवर्तित 
हो कर मेघ के रूप मे दिखलाई देती है। फिर मेघो के भारी 
हो जाने पर वर्षा का होना, बिजली का चमकना, गड़गड़ाहट 
का घोर शब्द होना आदि जितनी भी वाते देखी जाती हैं, 
ये अपने-आप ही सदा होती रहती है। इन का कोई सचालक 
नही है । ये सव घटनाएं व परिवर्तेन प्राकृतिक नियमों 
के अनुसार स्वत. ही होते रहते है । इसी प्रकार मनृष्य को 
उस के पूर्वकृत कर्म का फल देने वाला, एक योनि से दूसरी 
योनि मे ले जाने वाला, माता के गर्भ मे श्रण अवस्था से लेकर 
यौवन और वृद्धावस्थापयंन्त शरीर की वृद्धि व उस का ह्वास 
करने वाला तथ। जोवन को अन्य जितनी भी अवस्थाएं 
दृष्टिगोचर होतो हैं, उन को निरिचित एवं व्यवथिस्त करने 
वाला ईश्वर नाम का कोई पुरुष-विभेष या शक्ति-विशेष 
नही है। ये सब कार्य कर्मजन्य प्राकतिक नियमो के अ्रनुसार 
अपने आप ही सदा होते रहते 
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जैनदर्शन की दृष्टि से कर्म परमाणु-स्वेरूप है। वे ही समय 
आने पर प्राकृतिक नियमो के अनुसार मनुष्य को अपना फल 
दे डालते है। कर्म-परमाणु किस पद्धति से अपने कर्ता को फल 
प्रदान करते है? इस की भाकी कर्मवाद के प्रकरण मे दिखलाई 
जा चुकी है। जिज्ञासु उस प्रकरण को देखने का कप्ट करे | 
जैनदशेन ईइहवर को कर्मफल-प्रदाता स्वीकार नही करता 
है। ईश्वर को यदि कर्मफल-प्रदाता मान लिया जाए तो ईश्वर 
जीवो को फल किस प्रकार देता है ” यह विचारणोय है। वह 
स्वय साक्षात्‌ तो दे हो नहीं सकता क्योकि ईश्वर को कर्म फल- 
प्रदाता मानने वाले लोग उसे निराकार बतेलाते है श्रौर यदि 
वह साकारावस्था मे प्रत्यक्षरकूप से फल दे तो इस बात को 
मानने से किसे इन्कार हो सकता है ? परन्तु ऐसा देखा नही 
जाता। यदि वह राजा आदि के द्वारा जीवो को उन के कर्मो 
का दण्ड दिलवाता है तो ईश्वर पर अनेको दोष आते है। 
जानकारी के लिए कुछ एक दोपो का वर्णत नोचे की पक्तियो 
मे किया जाता है -- 
१--ईहवर को यदि किसी धनी के धन को चुरा या लुटा 
कर उस धनी के पूर्वकृत कर्म का फल देना अ्रभीष्ट है, तो ईश्वर 
इस कार्य को स्वयं तो आकर करता नही है, वह किसी चोर या 
डाक्‌ द्वारा ही ऐसा करा सकता है। और जिस चोर या डाकू 
हारा ईइवर घनोी को शअ्रगुभ कर्मेजन्य अशुभ फल दिलवाएगा 
तो चोर या डाकू ईश्वर की आज्ञा का पालक होने से निर्दोष 
माना जाएगा। तथापि दोपो ठहराकर पुलिस जो उसे पकड 
लेती है ओर दण्ड देतो है वह ईश्वर के न्याय से वाहिर की 
वात माननी पडेगी। यदि उसे भी ईइवर के न्याय मे मान कर 
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चोर को चोरी करने का दण्ड पुलिस द्वारा दिलवाना आवश्यक 
समभा जाएगा तो वह ईइवर का अच्छा अन्धेर न्याय है कि एक 
ओर तो वह स्वय धनी को दण्ड देने के लिए चोर को उस के 
घर भेजता है ओर दूसरी ओर पुलिस द्वारा उस चोर को 
पकडवाता है। क्‍या यह ' -चोर को चोरी करने की बात कहे 
और शाह से जागने की--, इस कहावत के अनुसार ईरवर मे 
दोगलापन नही आ जाएगा ? 
ईदवर ने प्राणदण्ड देने के लिए ही कसाई, चण्डाल तथा 
सिंह आदि हिसक जीव पैदा किए है। तदनुसार वे प्रतिदिन 
हजारो जोवो को मार कर उन के कर्मो का फल उन्हें देते हैं । 
ईद्वर को कर्मफल-प्रदाता मान लेने पर ये सभी जीव निर्दोष 
समभने चाहिए । क्यो कि वे भी ईइवर की प्रेरणा के अनुसार ही 
कार्य कर रहे है। यदि ईश्वर इन जीवो को निर्दोष माने तब 
उस के अन्य सभी जीव जो कि दूसरो को किसी न किसी प्रकार 
की हानि पहुचाते है, निर्दोष ही समझने चाहिए । यदि उन्हे 
भी दोषी माना जाएगा तो यह उन के साथ महान अन्याय 
होगा । क्योकि राजा की आज्ञा के अनुसार अपराधियो को उन 
के अपराध का दण्ड देने वाले जेलर, फासी लगाने वाले चण्डाल 
आदि सभी जीव जब न्याय की दृष्टि से निर्दोष माने जाते हैं, 
तब उन के समान ईश्वर की प्रेरगानुसार अपराधियो को उन 
के अपराध का दण्ड देने वाले प्राणी दोषी कंसे हो सकते है ? 
२-ईव्वर सर्वेशक्तिमान और सर्व माना जाता है, अत 

उस के द्वारा दो गई सज़ा अमिट होनी चाहिए । पर ऐसा होता 
नही है । उदाहरण के लिए, ईच्वर ने किसी व्यक्ति को उस के 
अलुभ कर्म का फल देकर उन के नेत्रों की नज़र कमजोर कर 
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दो । इस से वह न तो कोई दूर की वस्तु साफ देख सकता है, 
भ्ौर न छोटे-छोटे अक्षरों वाली कोई पुस्तक ही पढ सकता है । 
ईइवर का दिया हुआ यह दण्ड अमिट होना चाहिए था, परन्तु 
उस व्यक्ति ने डाक्टर से ऐनक ले ली और आखो पर लगा कर 
ईदवर की दी हुई सजा को निष्फल कर दिया । वह ऐनक लगा 
कर दूर की चीज सांफ देख लेता है और बारीक से बारीक 
झक्षर भी पढ लेता है। इसी भाति ईश्वर की भेजी हुई प्लेग, 
हैजा आदि बीमारियों को डाक्टर लोग, सेवासमितिया अपने 
झनथक परिश्रम से बहुत कम कर देती है। इन उदाहरणो 
से यह स्पष्ट हो जाता है कि ईश्वर का दिया हुआ दण्ड अ्मिट 
नही रहने पाता है। लोगो द्वारा उसे समाप्त या कम कर 
दिया जाता है। इस के अलावा, कर्मो का फल भुगताने के लिए 
भूकम्प भेजते समय ईरवर को यह भी ख्याल नही रहने पाता 
कि जहा मेरी आराधना और उपासना होती है, ऐसे मन्दिर, 
मस्जिद, गुरुद्वारा श्रादि धर्म-स्थानों को नष्ट करके अपने 
उपासको की सम्पत्ति को नष्ट न होने दू। सर्वदर्शोी भगवान 
झपने स्थानों की यह दुरवस्था क्यो करता है ? 

३--ससार जानता है कि चोर, डाकू आ्रादि आततायी लोगो 
की सहायता करना एक भयकर पाप है। ऐसा करना लोक- 
विरुद्ध होने के साथ-साथ धर्मविरुद्ध भी है। यदि लोग चोर, डाक्‌ 
आदि दुष्ट लोगो की स्वार्थवश सहायता करते हैं तो वे शासन- 
व्यवस्था के अनुसार दण्डित किए जाते है ? ऐसी दशा मे जो 
ईदइवर को कर्मफलप्रदाता मानते है और यह समझते है कि 
किसी का जो दुख मिलता है, वह उस के अपने कर्मों का फल 
है और वह फल भी ईश्वर का दिया हुआ है। फिर भी यदि वे 
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किसी अन्धे, लूले, लगडे, अनाथ और असहाय की सहायता 
करते है, तो यह ईश्वर के साथ विद्रोह नही तो ओर क्‍या है ? 
' क्या वे ईइवर के चोर की सहायता नही कर रहे ? क्या ईश्वर 
ऐसे द्रोही व्यक्तियों पर प्रसन्‍न रह सकेगा ? इस के अलावा, 
यदि--दु खी और अ्रसहाय व्यक्ति की सहायता करता, ईश्वर के 
साथ द्रोह करना है-- ऐसा मान लिया जाए तो दया, दान 
आदि सात्तिक और परोपकारपूर्ण अनुष्ठानो का कुछ महत्त्व 
रह सकेगा ? उत्तर स्पष्ट है, बिल्कुल नही । 

४--ईहवर जीवो के कृतकर्मो के अ्रनुसार उन के शरीर 
आदि का निर्माण करता है। जीवो के कर्मों के अनुसार ही 
वह जीवो को कल देता है। अपनी इच्छानुसार वह कुछ नही 
कर सकता । ऐसी दशा मे यह मानना पड़ेगा कि ईश्वर 
परतन्त्र है । और परतन्त्रता कीं बेडियो मे जकडा व्यक्ति कभी 
ईइवर नही कहा जा सकता । जुलाहा जैसे कपड़े बनाता है, 
किन्तु वह परतन्त्र है। स्वार्थ, परिवार, समाज आदि के बन्धनों 
मे बन्धा हुआ है। इसलिए उसे ईद्वर नही कहा जा सकता | 
कर्माधीन होने से ठीक ऐसी ही स्थिति ईश्वर की है । जीवो के 
किए हुए कर्मों से वह रत्ती भर भी इधर-उधर नही जा 
सकता । उसे सब कुछ कर्मो के अनुसार ही करना पड़ता है। 
इस से ईश्वर की परतलन्त्रता स्पष्ट ही है । 


५--किंसी प्रान्‍्त मे किसी सुयोग्य न्यायप्रिय शासक का 
जासन हो तो उस के प्रभाव से चोरो, डाकुओ तथा झततायी 


लोगो का चोरी आदि दृष्टकर्म करने मे ज़रा साहस नही पड़ता 
आर उहण्डता छोड कर वे प्राय सत्पथ अपना लेते है । जिस से 
प्रान्त मे शान्ति स्थापित हो जाती है और वहा के लोग निर्भेय- 
ता से सानन्द यत्र-तत्र विहरण करते हैं। परन्तु यह समझ में 
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नही आ्राता कि जब ससार का शासक ईव्वर है और वह ऐंसा 
शासक है जो सर्वेथा दयालु है, न्‍्यायशील है. सर्वशक्तिमान है, 
सर्वज्ञ है और सर्वदर्शी है, तथापि ससार मे बुराई कम नही 
होने पाती । मासाहारियो, व्यभिचारियो और चोर आदि हिंसक 
लोगो का आधिक्य ही दृष्टिगोचर हो रहा है । सबवत्र छल, 
कपट और ईर्षा-हेंष की आग जल रहो है । ऐसी दशा मे कैसे 
कहा व माना जाए कि ईश्वर ससार का शासक है ? 

६--जब कोई मनुष्य चोरी करता है तो उस पर राज्य की 
झोर से व्यवस्थित ढग से अभियोग चलाया जाता है। यह 
प्रमाणित होने पर कि उस व्यक्ति ने चोरी की है, या अमुक 
अपराध किया है तो न्यायाधीश (जज) उस को जेल या 
जुरमाना आदि का उपयुक्त दण्ड देता है। तव अपराधी व्यक्ति 
तथा अन्‍य लोग यह जान जाते हैं कि चोरी आदि दुष्कर्मो का 
फल जेल आदि के रूप मे दण्ड मिलता है। इस दण्ड का ज्ञान 
होने पर वह व्यक्ति और साधारण जनता यह भी जान जाती 
है कि चोरी आदि दुष्ट कर्म नही करने चाहिए। यदि किए 
जाएगे तो जेल आदि के रूप मे दण्ड भुगतना पडेगा। फल- 
स्वरूप भविष्य मे किसी व्यक्ति का चोरी झ्रादि लोकविरुद्ध 
तथा राज्यविरुद्ध कार्य करने मे जरा भी साहस नही होने 
पाता। जनता का सुधार हो, इसी उद्दश्य से अपराधी को 
दण्ड दिया जाता है। परन्तु यदि किसी देश का शासक किसी 
अपराधी को पकड़ या पकडवा कर जेल मे डाल दे और उस 
पर कोई अभियोग न चलाए और न यही प्रकट करे कि इस 
व्यक्ति ने क्या अपराध किया है ? तो ऐसी दशा में जनता 
उस व्यक्ति को निर्दोष और शासक को अन्यायी समभने 
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लगेगी । भ्रपराध तथा उस के फलस्वरूप दण्ड का बोध न होने 
से जनता कभी भी उस व्यवस्था से शिक्षित भी नही हो 
सकती । इस का कुफल यह होगा कि न कोई अपराध करने से 
डरेगा और न उस व्यक्ति का सुधार होगा । 
नाथूराम गोडसे ने सैकडो व्यक्तियों के सामने राष्ट्रपिता 
महात्मा गाधी के सीने मे तीन गोलिया मारी थी। इसलिए 
उसे हत्यारा प्रमाणित करने के लिए किसी गवाह की आवदश्य- 
कता नही थी और विधानानुसार भारत सरकार गोडसे को 
फासी दे सकतो थो, परन्तु भारत सरकार ने ऐसा नही किया । 
वल्कि व्यवस्थित रूप से अदालत मे गोडसे को हत्यारा प्रमा- 
णित करने के अनन्तर ही फासी दी गईं। राज्यव्यवस्था को 
जीवित रखने का यही सर्वोत्तम ढंग होता है। अपराध के 
प्रमाणित न होने पर श्रपराधी को दण्डित करना किसी भी 
तरह उचित और न्‍्याय-सगत नही कहा जा सकता । 
ईइवर ससार का शासक है। उसे भी उक्त पद्धति के 

अनुसार ही दण्डव्यवस्था का प्रयोग करना उचित है, किन्तु 
ऐसा होता नही है । जब कोई व्यक्ति मनुप्य योनि में जन्म लेता 
है और जन्म से ही वह अ्रन्वा और पगु शरीर वाला बनता है । 

उस व्यक्ति की उस के परिवार को तथा श्रन्य देशवासियों को 
यह ज्ञात नही होने पाता कि यह अथत्व और पगुत्व किस कर्म 

के प्रकोप का परिणाम हे ? किसी को भी मालूम नहीं होने 

पाता कि यह सदोप घरीर किस कर्म के कारण इस व्यवित 

को मिला दे रब के सर्वथा भज्मात रहने के कारण उक्त 

दुप्ट द्ारीर थी प्रानति के मूलभूत दुष्कर्मों के उत्पादक श्रयुभ 

कार्यो का किसी वा ज्ञान नही होने पाता । इस से दण्ड देने का 
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यह उहंब्य कि अपराधी भविष्य मे श्रपराध न करे और लोगो 
को इस से शिक्षा प्राप्त हो, सफल नही होने पाता । ईश्वर का 
कतंव्य वनता है कि वह किसी भी व्यक्ति को दण्ड देने से पूर्व 
उस के श्रपराध को प्रमाणित करे और यह ॒ स्पष्ट करे कि इस 
व्यक्ति ने अमुक दुष्कर्म किया था, इपलिए इस को अमुक दण्ड 
दिया जाता है। ऐसा करने से ही ईश्वर की दण्डमर्यादा सफल 
हो सकती है । ऐसा करने से हो जनमानस उस दुष्कर्म से 
भयभीत हो कर उस का परित्याग कर सकता है। इस के 
अलावा, ऐसा करने से ही दण्डित व्यक्ति का सुधार सभव हो 
सकता है और भविष्य मे वह पापकर्म से बच भी सकता है। 
परन्तु ईश्वर ऐसा करता नही है । 

७--जो ईदवर कर्म का फल देने का सामथ्य रखता है, उस 
मे अपराधी को दुष्कर्म से रोकने की क्षमता भी रहती है। 
लौकिक व्यवहार भो ऐसा ही है। जो शासक डाकुओ के दल 
को उस के अपराध के फलस्वरूप जेल मे बन्द कर सकता है 
भ्रथवा प्राणदण्ड दे सकता है तो उस शासक में यह भी शक्ति 
होती है कि यदि उस को पता चल जाए कि डाकुओ का दल 
झमुक गाव से या अ्रमुक नगर मे अमुक समय पर डाका डालेगा 
झौर लोगो के जीवनधन को लूटेगा तो उस शासक का कतेन्य 
बनता है कि वह डाका डालने के समय से पूर्व ही डाकुओ को 
डाका डालने से रोके, उन्हे गिरफतार करे । यदि शासक जान- 
बूक कर प्रजा के धनमाल का सरक्षण नही करता है तो वह 
अपने कर्तव्य की हत्या करता है, और न्यायालय द्वारा अपराधी 
प्रमाणित करके दण्डित किया जाता है। अनेको बार देखा 
गया है कि सत्याग्रह करने वाले स्वयसेवक सत्याग्रहस्थान पर 
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पहुचने भी नही पाते, किन्तु राज्याधिकारी उन्हे पहले ही गिरफ- 
तार कर लेते हैं। यह सब कुछ क्यो होता है ? इसलिए कि वे 
लोग राज्य-मर्यादा को भग करना चाहते है। अत- राज्य-मर्यादा- 
भग करने की योजना बनाने वालो को, या डाका डालने वालो 
को राज्य-मर्यादा-भग करने या डाका डालने के अ्रनन्तर ही 
बन्दी बनाया जाए, इस से पूर्व नही, ऐसा कोई सिद्धान्त 
नही है | 

कर्मफलप्रदाता ईश्वर सर्वज्ञ है, सर्वेदर्शी है, सर्वशक्तिसम्पन्न 
है, और साथ मे प्रमदयालु भी है। वह जानता है कि अमुक 
व्यक्ति यह अपराध करेगा, और इस समय करेगा। ऐसी दशा 
मे उसका कतंव्य बनता है कि वह अपराधी की भावना को 
परिवर्तित कर दे, अपराध करने का जो उस ने निरचय किया 
है उसे बदल दे, या उस के मार्ग मे ऐसो वाधाएं उपस्थित 
कर दे कि जिस से वह अपराध कर ही न सके । इस के 
विपरीत यदि ईश्वर अपराधी के अ्रपराधमय भावों को जाता 
हुआ भी, और उसे रोकने का सामर्थ्य रखता हुआ भी अपराधी 
को अपराध करने से नही रोकता प्रत्युत अपराधी को श्रपराध 
करने देता है तो यह मानना पडेगा कि वह भी अपने कततेव्य 
से भ्रष्ट होता है । ऐसे कतंव्यभ्रष्ट ईश्वर को कतेव्यपालक, 
न्यायशील, दयालु और शन्तिप्रिय कैसे कहा व माना जा सकता 
है ? यदि कहा जाए कि ईद्वर ने जीवो को कर्म करने को 
स्वतन्त्रता दे रखी है। जीव यथेच्छु कम कर सकता है, ईश्वर 
उस में वाधक नही वनता है । तो हम पूछते है कि ईव्वर लोगो 
को उन के कर्मो का फल ही क्यो देता है ? इसीलिए कि 
प्राणियो का सुधार हो या अपना मनोविनोद तथा ग्रपने 
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शासन की महत्त्वाकाक्षा को पूर्ण करने के लिए वह ऐसा करता 
है ” यदि जन-गण-मन का सुधार करना ईश्वर का उद्वं श्य है, 
फिर तो उसे जीवो को दुष्कर्म करने से पूर्व ही रोक देना चाहिए, 
ताकि लोगो मे पापाचार करने की भावना ही न रहे और 
यदि ईइवर यह सव कुछ अपने मनोविनोद के लिए करता है, 
तथा अपने शासन को वनाए रखने की उसे चिन्ता है, तो हम 
कहते है कि लोगो के हित की चिन्ता न करके केवल अपने ही 
मनोविनोद श्रौर शासन की भूख को पूर्ण करने का ध्यान 
रखने वाला व्यक्ति कभी ईइवर के सिंहासन पर नही बैठ 
सकता है, उसे ईश्वर कहना हो एक बहुत बडी भूल है । 
८--ससार मे अ्रनन्‍्त जीव है और उन मे एकेन्द्रिय जीवो 
को काय, यह एक, विकलेन्द्रिय जीवो को काय, वचन, ये दो, 
और शेष सभी पड्चेन्द्रिय जीवों को काय, वचन, मन, 
ये तीन कर्म करने के साधन प्राप्त हो रहे है। प्रत्येक जीव इन 
कर्मे-साधनो हारा सदा कुछ न कुछ करता ही रहता है। 
एक जीव की क्षण-क्षण की क्रियाओं का इतिहास लिखना 
झौर उन का उस को फल देना यदि असभव नही है, तो 
कठिन अवश्य है । जब एक-एक जीव के क्षण-क्षण के कार्यों 
का ब्योरा रखना एवं उन का फल देना इतना दुष्कर है तो 
ससार के अनन्त जीवो की क्षण-क्षण को क्रियाओ्रो का ब्योरा 
रखना एवं उन का फल देना ईइवर के लिए कितना दुष्कर 
कार्य होगा ? यह स्वत स्पष्ट हो जाता है। इस के अलावा, 
ससार के अनन्त जीवो के क्षण-क्षण मे किए गए कर्मो के फल 
देते मे लगे रहने से ईश्वर किस तरह शान्त और अपने 
आनन्दस्वरूप में कैसे मस्त रह सकता है ? यह भी 
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विचारणीय है । 

प्रमपिता प्रमात्मा या ईह्वर कर्मफल देने के कभट क्यो 
करता है ? ईहवर को क्या आवश्यकता पडी है कि वह ससार 
के अनन्त जीवो के कर्मो का हिसाव रखे और फिर उन्हे दण्ड 
दे ? क्‍या ये जीव ईश्वर को कष्ट पहुचाते है ” या उस के 
साम्राज्य मे कोई विघ्न-बाधा उपस्थित करते है ? राजा चोर 
को दण्ड देता है, इस मे उस का अपना स्वार्थ होता है । पर 
ईदवर का इस भभट को खरीदने मे क्‍या स्वार्थ है ”? एक ओर 
कहा जाता है कि ईद्वर मे कोई विकार नही है, क्रोध, मान, 
माया आदि जीवनदोषो का उस मे सर्वथा भ्रभाव है, फिर वह 
क्यो इस पचड़े मे पडता है ? क्यो रुद्र बल कर कभी त्रिशुल 
अ्रपनाता है, क्यो महाप्रलय लाकर कभी ससार का सत्यानाश 
कर देता है ? 

९--देखा जाता है कि किसी कम का फल कर्ता को तुरन्त 
मिल जाता है और किसी का कुछ समय के बाद मिलता है, 
किसी का कुछ वर्षों के वाद और किसी का जन्मान्तर मे 
मिलता है। इस का क्‍या कारण है ? कर्मफल के भोग मे यह 
विषमता क्यो देखो जाती है ? क्या ईइवर के यहा भी रिशवते 
चलती हैं, जिस ने रिशवत दे दी उस की मनचाही कर दी 
और जिस ने न दी उस को बुरी तरह पीस दिया। क्या कारण 
है, जो किसी को आगे और किसी को पीछे कर्मो का फल 
भुगताया जाता है। 

ईदवर को कर्मफल का प्रदाता मान कर चलते है तो उक्त 
प्रकार की अन्य भी अनेको आपत्तिया ईश्वर पर आती है, जिन | 
का कोई सन्‍्तोषजनक समाधान नही मिलता है । इसलिए जैन- 
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दर्शन कहता है कि कर्मफल के भुगताने मे ईश्वर का कोई हाथ 
नही है । बल्कि कर्मपरमाणु स्वय ही प्राकृतिक नियमों के 
अनुसार कर्ता को फलानुभव करवा डालते है । 
जैनदर्शन की इस मान्यता का जेनेतर दशशन के प्रसिद्ध 
घ॒र्मशास्त्र-श्रीमद्भगवद्गीता मे भी पूरा-पुरा समर्थन मिलता 
है । वहा लिखा है-- 
न कत्‌ त्व न कर्माशि, लोकस्य सूजति प्रभु. । 
न कमेंफलसयोग, स्वभावस्तु प्रवर्तते ॥ 
नादतते कस्यचित्पाप, न चेव सुकृत विभुः:। 
अज्ञानेनावृत ज्ञान, तेन मुह्ान्ति जन्तव ॥ 
+गीता भ्र० ५-१४, १५ 
अर्थात्‌-ईशइवर न तो इस लोक की रचना करता है, न 
किंन्ही कर्मो का निर्माण करता है और न वह प्राणियो को उन 
के शुभाशुभ कर्मों का फल देता है। सभी कुछ स्वभाव से हो 
रहा है, प्राकंतिक नियमो के कारण ही ससार का चक्र चल 
रहे है । इस के अलावा, ईश्वर किसी के पाप, पुण्य का 
उत्तरदायित्वः भी नही लेता है। वस्तुस्थिति यही है कि जीव 
अज्ञान से आवृत होने के कारण भूलभूलेया मे पडे हुए है । 
कर्मो का फल कंसे मिलता है ? 
जैनदर्शन का अटल विश्वास है कि ईश्वर कर्मो का फल 
नही देता हैं। यहा प्रश्त हो सकता है कि फिर कर्मो का फल 
कंसे मिलता है ” जीव को एक योनि से दूसरी योति मे कौन 
लेजाता है ? इस प्रइन के उत्तर में जैनदर्शन बहुत सुन्दर 
बात वतलाता है। वह कहता है कि शअ्रनादिकाल से जीव के 
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साथ #&ःकार्मण शरीर रहता है जो जीव को सुख और दु ख देता 
है और उसे एक योनि से दूसरी योनि मे ले जाने का कारण 
बनता है। माता के गर्भ मे कलल से श्रूण, भ्रूण से शिशु, 
युवक व वृद्ध बनाने वाला भी यही है। शरीर-सम्बन्धी सभी 
बातो को निर्धारित करने वाला तथा जीव की चेतन शक्ति 
को आवृत करके उस के शुद्ध आनन्दस्वरूप को विकृत बनाने 
वाला भी यही है। इसी के प्रताप से जीव काम, क्रोध आदि 
विभावो मे परिणत होता रहता है । 

कार्मणशरीर के सूक्ष्म पुद्गलो मे व्यक्ति के पूर्वकृत कर्म का 
फल देने की शक्ति वेसे ही निवास करती है, जैसे विद्युत्यन्त् 
वैटरी (3०/७9) मे विद्युत शक्ति रहती है। इस शक्ति के 
प्रभाव से कर्म-परमाणु समय-समय पर जीव को अपने शुभा- 


& प्राकृतिक नियमो के अ्रनुसार जीवो को जो शक्ति कर्म- 
फल प्रदान करती है, उसे कार्मण शरीर कहते है। जैनदर्शन 
का विश्वास है कि दीपक जेंसे बत्ती के द्वारा तेल को ग्रहण 
करके अपनी उष्णता से ज्वाला रूप मे परिणत कर देता है, 
वदल देता है । वेसे ही झ्ात्मा काम, क्रोध, मोह, लोभ आ्रादि 
विकारो से कर्मयोग्य पुद्गलो को ग्रहण करके उन्हे कर्मरूप में 
परिणत कर लेता है। उन्ही कर्म-पुद्गलो के समूह का नाम 
कार्मणशरीर है । इस कार्मणगरीर को कार्मणशक्ति या 
सूध्मशरीर भी कहते है। कार्मणशरीर सारे चेतन शरीर मे 
व्यापक है, यह गरोर के किसी एक भाग मे केन्द्रित नही रहता 
है, प्रत्युत आत्मा को भाति सारे घरीर मे व्याप्त है और आत्म: 
प्रदेशों के साथ क्षीर-नीर की तरह मिला रहता है | ह 
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शुभ फलों का भुगतान कराते रहते है। भर यही शक्ति जीव 
को एक योत्ति से दूर्ूरो योनि मे ले जाती है। जैसे चुम्बक 
पत्थर की आकर्षण शक्ति द्वारा खिच कर लोहा उस की ओर 
चला आता है, वैसे ही जीव इस कार्मणशक्ति के द्वारा आकर्षित 
हो कर इस वर्तमान शरीर को छोड कर दूसरी योनि मे उत्पन्न 
होता है । इस तथ्य को एक उदाहरण द्वारा समझ लीजिए । 
कल्पना करो। चुम्बक पत्थर के सामने लोहा पडा है और 
उस पर एक मक्खी बेठी है। जिस समय चुम्बक के आकर्षण 
से लोहा उस की ओर आकर्षित होता है तो लोहे के साथ-साथ 
उस के ऊपर बैठी मक्‍्खी भी आकर्षित होती चली जाती है। 
चुम्बक से खिंचा लोहा जिधर को जाता है तो उधर को मवखी 
भी खिसकती चली जातो है। जैसे मकक्‍्खी को आकर्षित करने 
वाला तत्त्व परम्परा से वह चुम्बक पत्थर हो ठहरता है, ठीक 
वैसे ही कार्मणशरीर से युक्त आत्मा को जिस स्थान पर. उत्पन्न 
होना होता है, उस स्थान मे स्थित परमाणु उसे आकर्षित कर लेते 
हैं, उत्पत्तिस्थान के परमाणुश्रो का तथा आत्मस्थ कर्मपरमाणओ्रों 
का रेडियो की भाति ऐसा विचित्र और अवाच्य आकर्षण होता 
है कि जिस के प्रभाव से आत्मा स्वत ही अपने उत्पत्तिस्थान 
मे पहुच जाती है। जैनदशेन की दृष्टि से आत्मा को एक 
स्थान से दूसरे स्थान पर पहुचाने वाली शक्ति केवल कर्माणओ 
और उत्पत्तिस्थान मे अवस्थित परमाणओ का प 


पारस्परिक 
आकर्षण ही है। जिस प्रकार रेडियो स्टेशन से प्रसारित हुए 
भाषा-पुदूगल रेडियो के द्वारा आकर्षित कर लिए जाते है। 


ठीक वैसे ही मूलस्थान से निकला हुआा 


४ कर्मबद्ध आत्मा 
उत्पत्तिस्थान मे स्थित परमाणुओ द्वारा आकर्षित कर लिया 
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जाता है । इसलिए जैनदर्शन कहता है कि जीव के परलोकगमन 
मे परमाणु ही कारण है, ईश्वर या किसी अन्य शक्ति का उसे 
के साथ कोई सम्बन्ध नही है । 

परसाणुओ मे एक विलक्षण आकर्षण तथा चामत्कारिक 
शक्ति निवास करती है, उसी के कारण परमाणुओो द्वारा अनेकों 
ऐसे कार्य सम्पन्न होते हैं, जिन्हे सुन कर एक साधारण व्यक्ति 
तो विस्मित हो उठता है और उसे सर्वथा अ्रसभव मान बैठता 
है। पर आज के परमाणुयुग मे यह सब कुछ असंभव नही 
रहा है। परमाणु कैसे-कंसे असभावित काय्ये कर डालते हैं? इस 
का निर्देश कर्मवाद के प्रकरण मे कर दिया गया है। पाठक 
उसे देखने का यत्न करे। रही कर्मपरमाणुओ द्वारा फल देने 
की वात, इस के सम्बन्ध मे भी कर्मवाद में प्रकाश डाला जा 
चुका है। जेनदशेन का विश्वास है कि कर्मपरमाणु अपना फल 
स्वयं देते है, उस के लिए किसी न्यायाधीश (जज) को जरूरत 
नही है। जेसे शराब पीने पर व्यक्ति को नशा हो जाता है और 
दूध पीने पर व्यक्ति का मस्तिष्क पुष्ट होता है । शराब या दूध 
पीने पर उन का फल देने के लिए जैसे किसी दूसरे शक्तिमाने 
नियामक की आवश्यकता नही होती, वैसे ही जीव को कायिक, 
वाचिक और मानसिक प्रवृत्तियो द्वारा उस के साथ जो कर्म- 
योग्य परमाणु सम्बन्धित होते हैं और राग-हेष का निमित्त 
पाकर आत्मप्रदेशों से लोह-अग्नि की भाति मिल जाते हैं, उन 
मे भी शराव श्रौर दूध की तरह अच्छा और बुरा प्रभाव डालने 
की शक्ति निवास करती है, जो चेतन के सम्बन्ध से व्यक्त हो 
कर जीव पर अपना प्रभाव डालती है और जिस से प्रेरित हुआ 
यह जीव ऐसे-ऐसे काम करता है जो उस के सुख और दु ख का 


(१४१) 
कारण बनते हैं। 


ईद्वर अवतार नही लेता है- 

बैदिकदर्शन मे विश्वास पाया जाता है कि पैजव-जब घमम 
की हानि होती है, अधर्म की वृद्धि होती है तब-तवब भगवान 
अवतार घारण करता है और वह साधु पुरुषो का उद्धार करता 
है तथा पापियों का विनाश । किन्तु जैनदर्शन का ऐसा विश्वास 
नही है | जैनदशेन कहता है कि जो परमात्मा सव्वेज्ञ है, सर्वेदर्शी 
है, भ्रनन्त शक्तिसम्पन्त है, जिस के स्मरण से हृदय शान्ति के 
सरोवर मे डूब जाता है, उस परमात्मा वो कभी कछुआ बना 
देना, कभी मछली और कभी सूअर वता देना, यह सर्वेथा 
अनुचित है, असगत है। ईश्वर क्या हुआ ? एक शअ्रच्छा खासा 
बहुरुपिया बन गया, जिसे न जाने कितने स्वाग धारण करने 
पडते हैं ? किसी अ्रवतारवादी से पूछा जाए कि इस समय 
ससार में इतना अनर्थ हो रहा है, स्चेत्न पापाचार का दानव 
भगत नृत्य कर रहा है, धर्म, कर्म सब बदनाम हो रहे हैं, ऐसी 
स्थिति मे परमात्मा मौन क्‍यों बैठा है ? इस भीषण और 
भयावह समय में भी वह अवतार धारण क्यो नही करता ? तब 
वह एक पेटेण्ट (9-42॥६) घडा-घडाया उत्तर देता है। बह 
कहता है कि अभी पाप का घडा भरा नही है ! खूब रही, 





$ यदा यदा हि घर्मस्य, ग्लानिभवेति भारत 
अभ्युत्यानमघर्मस्यथ, तदात्मान सूजाम्यहम्‌ ॥ 
परित्राणाय साधूना, विनाशाय च 
घरंसस्थापतार्थाय, सभवामि 


है. 


दृष्क्तताम । 
युगे-युगे ॥ 
(गीता ख० डे-७छ, ८ ) 
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घड़ा भी वडा अनोखा है, जो कभी तो हाथी की चिंघाड मात्र 
से भर जाता है और कभी भूमण्डल के सभी प्राणियों को करुण- 
ऋन्‍दल से भी नही भरने पाता । कभी तो ईब्वर नाई के बदले 
राजा के पैर दवाने के लिए भागा चला आता है और कभी 
हकीकत के रूप मे भक्त प्रभूचरणो मे श्रपने जीवन का वलिदान 
भी कर देता है तव भी उस के कानो पर जू नहीं रेगती तथा 
कभी तो द्रौपदी के श्रग को ढकने के लिए ईश्वर वस्त्रों की वर्षा 
कर देता है और अरब (हिन्द और पाकिस्तान के विभाजनकाल 
मे) जबकि हजारो नही, लाखो द्रौपदियो को सरे-वाजार नग्न 
किया गया और उन्हे निर्दयता-पूर्वक विडम्बित करके नचाया 
गया, तथापि भगवान को दया नही आई। कितनी विचित्र 
लीला है उस ईश्वर की ? सच तो यह है कि ईश्वर को 
अवतारवाद के साथ जोड कर उस का उपहास किया गया है । 
जव मुक्त आत्मा कर्मो से सर्वेथा उन्मुक्त होता है, ऐसी दशा 
में वह पुत्र कर्मो के वन्धन मे आ जाता है, यह बिल्कुल समझ 
से परे की वात है । ईइवर को सर्वथा निष्कर्म मान लेने पर 
उसका अवतार कंसे सभव हो सकता है ? निष्कर्म आत्मा 
नवमास अन्धेर कोठडी मे उलटा लटके, यह बिल्कुल असभव 
है। 
तत्त्वार्थयूत्र के दशम अव्याय मे आचायेवर उमास्वाति ने 
समस्त कर्मो के आत्यन्तिक नाश का नाम सोक्ष बतलाया है । 
कशमोक्षप्राप्त आत्मा कर्मो से सर्वथा रहित होती है, उस के 
साथ कर्मो का अञ् भी शेष नही रहने पाता है। निप्कर्म आत्मा 
को किसी भी श्रकार का कोई कर्मवन्ध नहीं हो सकता । 


&8 कृत्स्नकर्मक्षयों मोक्ष । 
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कंमेबद्ध आत्मा ही जन्मं-मरण के चक्र में फंसा करती है, यह्‌ 
एके सर्वेसम्मत सिद्धान्त है। अत. निष्कर्म ईई्वर अंवतार ले, 
जन्म-मरण के पचडें मे फसे, यह कैसे सभव हो सकता है ? 
अवतारवाद का सिद्धान्त सर्वथा थोथा और खोखला सिद्धान्त 
है। इस के पीछे कोई दाशनिक वल नही है। एक झोर ईश्वर 
सर्वेशक्तिसम्पन्न माना जाता है, दूसरी ओर उसे अवतारवादें 
के पचडें में फसाया जांता है। ईववर जब सर्वशक्तिंसम्पत्न है 
तो फिर वह मत्स्य, वराह और मर्नुष्ये श्रादि का रूप धांरण क्यों 
करते है ? क्या वह जहा बैठा हैँ, वही से ही भूमि का भार 
हँलकों नही कर सकता ! जब उसे पांपियों का नाश ही करेना 
है, उन का गला ही घोटना है, तो यह काम वह वही वैकुण्ड- 
धाँम में बैठा-बैठा क्यो नही कर देता ? यदि उस में ऐसा करने 
की क्षमता नही है तो वह सर्वेशक्तिसम्पन्न है, यह कैसे कहा 
जा सकता है ? दूसरी बात, पापियों का नाश करने मे भला 
उंस भगवान की क्या महत्ता है ? और क्या ऐसा करने से 
पाप सदा के लिए खतंम हो जांयगा २ पापियों कें नाश से पाप 
कां नार्श हो जायगा, यह भिथ्या विश्वास है। जैनदर्शन कहता 
है कि पॉंपी बुरा नही होता, पाप बुरा होता है। पापी का 
गला घोंटने से पाप नही मर सकते । क्‍योंकि पापी मर कर 
भी जहां जोता है, वही वह अपने सांथ पाप के संर्स्कार लें 
जाता है। पापी के सुधार' का यह ढंग नही है। पापी का 
सुंधारं करना है तो पाप के। गला घोटना पडती है। पाप की 
मृत्यु हो जाने पर पापी पापी नही रहता है, यदि वह संत्पंधगामी 
बन जाता है तो धोरे-घीरे वाल्मीकि या अंर्जुनेमांली की तरहूं 
सेसारे का एक ऋषि बन जाता है। अत. पाप के विनाज्ञ के 


(१५४) 


लिए पापी का नाश करना जैनदरशन को इष्ट नहीं है। 
पापियों का नाश कर देने मे ईश्वर की कीई विशेषता भी नहीं 
है ”? उस की विशेषता तो उन का सुधार करने मे-है। . 

. जैनदर्शन मनुष्य के उत्तार (ऊपर उठने) की बात कहता 
है । यहा ईश्वर का मानव के रूप मे श्रवतरण नही होता, ईइवर 
ऊपर से नीचे नहीं आने पाता ! बल्कि मानव का ईरवर के रूप 
मे उत्तरण होता है, मानव नीचे से ऊपर की श्रोर जाता है.। 
जैन सस्कृति मे मनुष्य से बढकर कोई प्राणी नहीं है। उसकी 
दृष्टि मे मनुष्य केवल हाड-मास का चलता-फिरता': पिंजरा 
नही है, प्रत्युत अनन्त शक्तियों का पुज-है, देवताओं का भी 
देवता है, अनन्त सूर्यों का भी सूर्य है। मनुष्य मे-वह शक्ति है कि 
जिस के प्रभाव से यह ससार की समस्त झक्तियो. को नतमस्तक 
कर सकता है, मुक्ति के पट भी उसी के द्वारा खोल सकता है। 
मगर आज वह शक्ति मोह-माया के घने श्रन्धकार से अच्छादित 
हो रही है। भ्रहिसा, सयम और तप के दिव्यालोक मे जिस विन 
यह भतृष्य अपने अज्ञानाधकार को नफ़्ट करके त्तिज चिद्ृनत्द- 

स्वरूप को उपलब्ध कर लेग्रा उस दिन यह अनन्तानन्त जगमगात 
हुई आध्यात्मिक ज्योतियो का पुज बन कर शुद्ध, बुद्ध, अजरओ 
अमर परमात्मा बत जायगा । इसे मे और परमात्मा मे कोई 
श्रत्तर नही रहेगा, दोनो एकरूप हो जाएगे । जैनसस्कृति में 
मनुष्य की चरम शुद्ध दशा का नाम ही ईहवर या परमात्मा है । 
यहो जैत्रदर्शन का उत्तारवाद है । यह स्ान्नव को सत्य, अहिंसा 
को साधना द्वारा ईश्वर बनने की आदर्श प्रेरणा प्रदान करता 
है। इस प्रकार जैनदर्शन का उत्तारवाद माचवजगत् को ऊपर 
जूठ़ना सिखलाता है, इन्सान को भगवान वनने की कला 
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बंतलाता है, यह वैंदिकदशेत की “तरह अ्वतारबाद के माध्यम 
से ईद्वर को पशु, मनुष्य आदि के रूप मे परिवर्तित करने की 
बात नही कहता और नाही मनुष्य को ईैवर का गुलाम यो 
उस के हाथ की कंठपुंतली बनाता है। , |, । 
ईव्वर-स्मरण क्यो आवश्यक-है ? , . , 
' बैदिकदरशन ईश्वर को जगत का निर्माता, भाग्यविधाता, 
कर्मफलप्रदाता.मानता-है,- उस का विश्वास है (कि ईदवर भक्ति, 
से,पूजा से,पाठ से,जप से प्रसत्त होता है और ईइ्वर को प्रसन्नता 
कल्पवृक्ष की भाति कामनाओ को पूर्ण करती है, इसलिए उस 
का स्मरण, जाप अवश्य करना चाहिए, किन्तु जैनदुवीन्न कहता 
हैं कि ईश्वर जगत का-निर्माता नहीं है, भाग्यविधाता या" 
कर्मफलप्रदाता भी नही है। जैनदशेन की आस्था है कि ईरवर 
वीतराग है, उसके यहा राग द्वेप का चिन्ह भी नही है अतः - 
उस की भक्ति करने से वह प्रसन्‍न नहीं होता और यदिशउस/ 
की पूजा न की जाए तो इस से उस को कोई रोध .भी'नही 
होता है। हप भ्रौर शोक से वह स्वेथा मुक्त है। इस के अलावा, 
मनुष्य की कामनाओो को न वह पूर्ण करता, है और न वह मनुष्य- 
जीवन से किसी भी प्रकार की भयावह स्थ्रिति उत्पन्न करता 
है । अ्रधिक क्‍या, मनुष्य-जीत़न मे जो सुख और दु ख चलते है उत्त 
के साथ उस का कोई सम्बन्ध नही है। तो फिर प्रइन उपस्थित", 
होता है कि यदि ईश्वर हमारा कुछ ;नफा-नुव्सान नही करता, 
तो ईइवर का भजन करने की क्या आवश्यकता है ? इस प्रश्न ... 
के समाधान में जैनदर्मत कहता है कि भले ही ईइवर मनुष्य 
का नफा नुक्सान नही करठा है, तथापि उच्त का-भजूच, स्मरण, - 
कीर्तन तो करना ही चाहिए। चतुविशतिस्तव (लोगस्स का 
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३'कित्तिय-वन्दिय-महिया”” यह पद स्पष्ट रूप से ईइवर के 
कीर्तन तथा स्मरण की ओर सकेत कर रहा है। भरत ईइवर के 
कीतेन, स्मरण करने से पुरुषार्थ श्रवश्य करना चाहिए, किल्तु 
यह स्मरण ईइवर को प्रसन्न करने के लिए नहीं करना है | 
ईइवर तो वीतराग है। लोग उस का नाम ले या न ले, इस 
से उस का कोई सम्बन्ध नही है। कोई नाम ले तो उस पर 
ईदवर को कोई हर्ष नही, और कोई नाम न ले तो उस पर 
कोई रोष नही है । ईइवर हर्ष-शोक की उपाधियो से सर्वेथा 
विमुक्त है। अ्रत उसको प्रसन्‍त करने के लिए ईश-स्मरण नहीं 
करना चाहिए। ईश्वर का स्मरण ईइवर के लिए नही बल्कि 
अपने लिए करना है, अपनी शुद्धि तथा शान्ति के लिए ही ईव्वर 
का स्मरण किया जाता है और करना भी इसी विचार से- 
चाहिए। ईश को प्रसन्‍त करके कामना-पूर्ति की दृष्टि से उस 
का स्मरण करना- तो भाण्ड-चेष्टा के समान हो जाता है । 
जैसे भाण्ड राजा की प्रसन्नता के लिए उस की स्तुति करता 
है, और. उससे अ्रपना स्वार्थ साधना चाहता: है, ऐसे' हो जो 
भक्त, "स्तुति से ईइ्वर प्रसन्‍तच होगा श्र उस से अपनी 
कामनापूर्ति हो जायेगी'” इस लिए ईश-स्तुति करता है । 
उसमें और उस भाण्ड में .कोई अन्तर नही है । क्योकि 
दोनो ही'स्वार्थी हैं और स्वार्थ-परययणता दोनो मे एक जैसी 
ही पाई जाती है । 

ईश्वर का स्मरण और चिन्तन आत्मशुद्धि और आत्म-शान्ति 


+ कीतित--देव मनुष्यो द्वारा स्थुति को प्राप्त, वन्दित- 
जिसे वदना की गई है, महित-पूजित, सम्मानित । 
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के लिए ही करना चाहिए | जैसे दर्पण को देखकर मनुष्य अपने 
मुह पर लगे हुए दाग को साफ कर लेता है, ऐसे ही ईश्वर 
को आदरों मानकर मनुष्य भ्रपनी झ्ात्मा को धो सकता है, 
अपनी आत्मा पर काम, क्रोध आदि विकारो के जो दाग 
लग रहे है, उन की जानकारी होने पर उन को दूर कर 
सकता है। क्योकि भ्रात्मा और परमात्मा मे केवल विकारों 
का ही अन्तर है। यदि इस अन्तर को मिटा दिया जाए तो 
दोनो बराबर हो जाते है | उस अन्तर को तभी मिदाया 
जा सकता है । जब उसका बोध हो । बोध तभी हो सकता है, 
जब अपनी आत्मा का और ईइवर का चिन्तव और मनन किया 
जाए। ईदवर का चिन्तन-मनन करके मनुष्य उस के स्वरूप को 
जान लेता है, और फिर उस स्वरूप को अपने अ्रदर प्रकट 
करने का यत्न करता है।पथिक को जिस पथ पर चलना 
होता है, सर्वप्रथम उसे उस गन्तव्य पथ को समभने की 
आवश्यकता होती है, मार्ग को जाने विना उसपर चलना 
असभव है। ऐसे ही ईश्वर के स्वरूप को प्राप्त करने के लिए 
उस के स्वरूप को समझना होगा, और समभने के अनन्तर उसे 
प्राप्त करना होगा। इस की प्राप्ति होने पर आत्मशुद्धि और 
आत्मशान्ति का लाभ स्वत हो हो जाता है। श्रत्त' ईइवर 
का स्मरण और चिन्तन अध्यात्म जीवन में एक महत्त्वपूर्ण 
स्थान रखता है 4 

दु खो के उत्पादक राग और द्वेंप ये दो जीवन के विकार हैं । 
इत दोनो को दूर करते के लिए राग््वेप रहित परमात्मा 
का झआलंबन (सहारा) लेना मनितान्त आवध्यक है । स्फटिक के 
पास जिस रग का फूल रखा जाता है, जैसे वह उस र्ग को 
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अपने मे ले लेता है। ऐसे ही रायद्वेष के वातावरण में बैठकर 
जीव को रागहेप के सस्कार मिलते है और वीतेराग प्रभु 
का चिन्तन करने से आत्मा मे वीतराग भाव का “संचार होता 
है और धीरे-धीरे आत्मा निजस्वरूप मे आकर अनन्त झानद 
और ज्ञान की अनन्त विभूति से मालामाल हो जाता है ।. 
ईदवर का नाम इतना पवित्र और सात्तिविक होता है कि 
जब कोई व्यक्ति शुद्ध हृदय से उस का चिन्तन करता है, उस के 
गुणों मे रमण करता है, तो'उस समय उस के हृदय मे कोई 
विकार उत्पन्त नहों होने पाता | मत सर्वथा शान्त और 
निविकार वन जाता है । हृदय में अनुपम और अपूर्व सा 
उल्लास नाच उठता है। ऐसी दशा यदि लगातार बनी रहे 
शौर इस दिशा में मानव अपना अभ्यास लगातार बड़ाता रहे 
तो एक दिन उस का' अन्तरात्मा इतना एकाग्न हो जाता है 
कि फिर वह कभी विषयो की ओर जाने नही पाता है और अन्त 
मे विकारो का सर्वथा खातमा करके वह ईश्वरस्वरूप वन जाता 
है। श्रत जीवन को ईइ्वरस्वरूप मे लाने के लिए भनुष्य को 
ईद्वरीय गुणो का चिन्तन और मनन करते ही रहना चाहिए। 
ईशस्मरण का सब से बड़ा प्रत्यक्ष लाभ यह होता है कि 
मनुप्य जब तक ईद्वस्मरण मे लगा रहता है, ईश्वर के गुण गाता 
रहता है, कम से कम उत्तने समय के लिए बुराईयों से बचा 
रहता है। १६ आने गवाने की अपेक्षा यदि दो शआ्ाने भी बचा 
लिए जाएं तो वह अच्छा हो है। इसी तरह मन यदि सारा 
'दिन पवित्र नही रहने पाता तो जितने क्षण भी वह सात्तविक 
ओझऔरपवचित्र बना रहे, उत्तना ही श्रच्छा हैं, जीवन के उतने हीं 
कण सफल हो जाते है। इसीलिए भक्तराज क्चीर ने कहा है-- 
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सास सफल सो जानिए, जो प्रभू-सिमरण में जाय । 
और सांस यू ही गए, कर-कर बहुत उपाय ॥ ' 


ईशस्मरण करते समय एक वात का अवश्य ध्यान रखना 
चाहिए कि ईशस्मरण करने के साथ-साथ ईइस्वरूप को प्राप्त 
करने के लिए शास्त्रों में जो साधनसामग्री का निर्देश किया 
गया है,उसे भी जीवन मे उतारने का यत्न करते रहना चाहिए । 
केवल उच्च स्वर से ईश्वर, ईश्वर करने से कोई विशेष 
लाभ नही हो सकता है। पालतू तोता दिन में सेकडो बार 
राम-राम बोलता है, पर -उस से उसे ईश्वरस्वरूप की प्राप्ति 
थोडे ही हो सकती है ”? ईश-गुणो को जीवन का साथी बना 
कर ही, ईदइवरस्वरूप को पाया जा सकता है। श्रत ईश-भजन 
करने के साथ-साथ जीवन मे जो विकार नाच रहे हे, उन का 
परिहार करना भी श्रर्त्यावश्यक है और ईदवरप्राप्ति के लिए 
शास्त्रों मे जो साधन वर्णित है उन्हे जीवनागी बनाना भी 
ज़रूरी है। इसी मे जीवन का कल्याण निहित है| _ 


सासारिक महत्त्वाकाक्षाओ की पूत्ति को आगे रखकर 
ईश्वर-स्मरण करना अध्यात्मजीवन का एक .बड़ा दोष माना 
गया है। क्योकि ईश्वर तो वोतराग हैं। वहा राग-हेष का 
सर्वेथा अभाव है। अत ईइवर का नाम लेने से वह प्रसन्न होगा, 
प्रसन्‍न होकर हमारो कामना पूर्ण करेगा,- ऐसी आशा कभी 
नही रखनी चाहिए। जेनदशन किसी भी आध्यात्मिक अनुष्ठान 
को ऐहिक स्वार्थ की पूर्ति के लिए करने का सर्वेथा निषेध 
करता है। जैनदर्शन के, लब्धप्रतिष्ठ आगम श्री दशवैकालिक 
सूत्र के नवम अध्ययन मे लिखा है कि तपस्वी साधु ऐहिक 
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सुखो के लिए तप का आराधन न करे, स्वर्गादि के सुंखों के 
लिए तप न करे, आात्मप्रशंसा के लिए तप को जीवन मे न 
लाए, किन्तु केवल आत्मचुद्धि तथा कर्मों की निर्जरा के लिए 
हा तप का अनुष्ठान करे। ईश-स्मरण भी एक आध्यात्मिक 
अनुष्ठान है, अत. इस अनुष्ठान को भी किसी ऐहिक स्वार्थ 
को लेकर नही करना चाहिए । इस का आराधर्न तो केवल 
स्वच्छ तथा परमार्थे की भावना से ही करना चाहिए । 


ईश्वर-प्राप्ति का उपाय- 


लोग प्राय' एक प्रदत किया करते हैं कि जैनधर्म की दृष्टि 
से ईश्वरप्राप्ति का सरल उपाय कौनसा है ? इस के सम्बन्ध 
में भी प्रस्तुत में थोड़ी सी चर्चा कर लेनी उपयुक्त रहेगी । 
ईश्वरवाद के प्रकरण में इस महत्त्वपूर्ण प्रइत्त की उपेक्षा भी 
कैसे की जा सकती है ? 

वेदिकदर्शन में “ईश्वर-प्राप्ति? इस शब्द का श्रर्थ समझा 
जाता है--ईइ्वर को पा लेना, ईदवर के स्वरूप को समझ 
लेता या अपनी सत्ता को मिटा कर ईज्वर में सदा के लिए 
लीन हो जाना। जैसे जलकण सागर में मिल कर सागररूप 
हो जाता है, ऐसे जीव भी जो ईरवर का श्रश हैं, ईइवर में मिल 
कर ईश्वररूप हो जाता हैं, उस की अ्रपनी सत्ता सदा के लिए 
समाप्त हो जाती है। इन्ही भावों का परिचायक शब्द है-- 
ईश्वरप्राप्ति। किन्तु जैनदर्णगन इस ईद्वरप्राप्ति मे विश्वास 
नही रखता है। जनदशंन तो भक्त को स्वयं भगवान बन जाने 
की वात कहता है। उस का मन्तव्य है कि भगवान की त्तर्फ मंत 
दौड़ों, किन्तु अपने जीवन में हो भगवत्तत्त्व को जंगाञ्रो। 
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तुम्हारा अपना आत्मा ही परमात्मा है। पर झ्राज उस पर 
विकारों का आवरण आया हुआ है, इसलिए भगवज्ज्योति छिप 
गई है । तथापि निराश होने वाली कोई बात नही है। धर्माचरण 
कर के उस आवरण को दूर किया जा सकता है। धर्माचरण 
द्वारा तुम्हारा आत्मा धर्मात्मा और महात्मा की भूमिकाशो 
को पार करता हुआ एक दिन परमात्मा वन सकता है। अपने 
आत्मा को परमात्मा बना लेना ही जैनदर्शन मे ईश्वरप्राप्ति 
कहो जाती है । 

जेनदर्शन ईश्वर-प्राप्ति का मार्ग भी सुझाता है। वह 
कहतो है कि आत्मा से धर्मात्मा, धर्मात्मा से महात्मा और 
महात्मा से परमात्मा बनने के लिए अपना आहार बदलो, 
अपना विचार बदलो, अपना श्राचार बदलो और अपना व्यव- 
हार बदलो। सर्वप्रथम आहार को सात्तिक बनाओ। फिर 
आहार को सात्त्विकता विचारो को सात्तविक बना देगी । 
विचारो की सात्त्विकता आचार की उन्नति का कारण बनेगी 
श्र आचार की उन्नति से व्यवह।र समुन्नत वन जायगा | 
इस प्रकार चारो को शुद्धि से जीवन शुद्ध बन सकता है और 
जीवनगत विकारो को सदा के लिए समाप्त किया जा सकता 
है। वस्तुत आत्मा और परमात्मा में भेद डालने वाली सब से 
बडी शक्ति या दीवार जीवनगत विकार ही हैं। विकार ही 
आत्मा के परमात्मतत्त्व को आच्छादित कर रहे है और उसे 
प्रकट होने नही देते है । राहु और केतु, जैसे सू्ये आर चन्द्र 
ग्रसित कर लेते हैं, उन पर छा जाते हैं, ऐसे ही विकारो ने 
आत्मा को ग्रस रखा है ओर यड्टों उस की समस्त शक्तियो को 
कुण्ठित कर रहे हैं । हिंसा, असत्य, चौये, मेयुन, असन्तोष तथा 
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क्रोध, मान, माया, लोभ, रागढेष ये सव जीवन के विकार हैं । 
इन्ही के कारण नानारूपय बनाकर यह आत्मा संसार का चाटक 
चेलता रहा है, इन्ही के अ्रभाव से दुर्गतियों के भीषण कप्ड 
भेलता आ रहा है और यही विकार संसार के विपवृक्ष को 
जड़ो को सदा सीचते रहते हैं। जव तक इन विकारों का खातमा 
नही होता, तब तक दु.खों से छुटकारा नहीं मिल सकता॥ 
इन की समाप्ति पर ही झात्मा के कर्म-बन्धन टूट सकते हैं 
और उस मे परमात्मज्योति जयमया सकती है । विकारों 
की समाप्ति अन्तर्जगत्त की चुद्धि पर निर्मर है । अच्तर्जगत 
की शुद्धि के लिए आहार, विवार, आचार और व्यवहार गत 
. सात्त्विकता की अपेक्षा हुआ करतो है। अहिसा, संयम, तप -की 
त्रिवेणी में गरोते लयाने को ज़रूरत है। इन्हीं साधनों द्वारा 
आत्मा के विकारो का परिमारजन किया जा सकता है, इन्सान 
से भगवान, आत्मा से परमात्मा वन्ा जा सकता है । वायु 
का प्रवल वेग जैसे मेघों को दूर हटा कर सूर्य और चन्द्र को 
निरावरण बना देता है, ऐसे हो अध्यात्मताघवा का फ्रचल केय 
आत्मा के विकारजन्य आवरण को टूर हा कर उसे निरावरण 
बना डालता है । आत्मा को निरावरण वना लेना ही जैनदृष्टि 

से ईव्वर को पा लेना होता है। निरावरण आत्मा और 

परमात्मा में जैनदुप्टि से कोई अन्तर नहीं है । 

ईद्वरवाद और आस्तिकता- 
वैदिक दर्मन का विज्वास है कि जेनदर्शव वास्तिक है, 
आत्तिक नहीं है। इस का कारण वह यह वतनाता है कि 
जैनदर्गेन ईश्वर को जबत का निर्माता चहीं मानता, भाग्य- 
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विधाता नही कहता, तथा उसे कर्मेफलप्रदाता नहीं बतलाता । 
जैनदर्शन का ईश्वर को ससार का सर्वेसर्वा स्वीकार न करना 
ही उस की नास्तिकता का मूल कारण है, ऐसी मान्यता है 
वेदिकदर्शन की । किन्तु इस मान्यता में कोई तथ्य नही है। 
वंदिकदर्शन की उक्त मान्यता सर्वथा निराधार है, इस के पीछे 
कोई दार्शनिक बल नही है और नाही इस को शब्दशास्त्र का' 
समर्थन प्राप्त है । ' 

आस्तिक-नास्तिक शब्द को व्याकरणसम्मत परिभाषा को 
समझ लेने के अनन्तर आस्तिक-नास्तिक सम्बन्धी वैदिकदर्शन 
सम्मत उक्त मान्यता स्वत ही निराधार प्रमाणित हो जाती है । 
सर्वेप्रथम आ्राचायेदेव शाकटायन का अभिमत समझ लीजिए | 
झ्ाचार्यदेव श्रपने शाकटायन व्याकरण मे लिखते है-- 

देष्टिकास्तिकनास्तिका. ३/२/६१ 

देष्टिकादयस्तदस्येति षष्ठयन्ते ठणन्ता निपात्यन्ते । दिष्टा 
प्रमाणानुपातिनी मतिरस्य, दिष्ट देव प्रमाणमिव मतिरस्येति 
वा देष्टिक । अस्त पुण्यपापमिति च मतिस्येत्यास्तिक । एवं 
नास्तोति नास्तिक । क् 

शाकटायन व्याकरण के साथ-साथ पाणिनीय-व्याकरण 
सिद्धान्त-कौमुदी मे पण्डितप्रवर भट्टोजी दीक्षित ने भो आस्तिक 
और नास्तिक इन शब्दों पर अपना अभिमत प्रकट किया है। 
उसे भो जान लीजिए। वहा लिखा है-- 

अस्ति नास्ति दिष्ट मति ॥४/४/६० 

तदस्य इत्येव | अस्ति परलोक इत्येव मतिर्यस्य स आस्तिक । 
नास्तीति मतिर्यस्थ स नास्तिक । दिष्टमिति मतियेंस्थ स 
दैष्टिक । 
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श्राचायप्रवर शकटायन और पण्डितप्रवर भट्टोजी दीक्षित दोनो 
वैयाकरणो-ने आास्तिक-नास्तिक जब्दो की व्याख्या, व्युत्यत्ति 
तथा इन के थ्र्थ का भी निर्देश किया है। दोनो के अभिमता- 
नुसार आस्तिक और नास्तिक शब्द की मूलप्रकृति. अस्ति और 
नास्ति है। अस्ति शब्द सत्ता का और नास्ति शब्द निषेध का 
परिचायक है। परलोक, पुण्य और पाप की सत्ता मे जिस का 
विश्वास है, वह आस्तिक है और इन मे जिस का विश्वास नही 
है, उसे नास्तिक कहते है । आास्तिक और नास्तिक शब्द की , 
इस व्याकरणसम्मत परिभाषा मे कही ईइवर का नामोनिशान 
नही है। इस से स्पष्ट हो जाता है कि वैदिकदर्णनसम्मत 
श्रास्तिक शब्द की “-ईइ्वर को जगत का सर्वेसर्वा मानता 
है, वही आस्तिक होता है- यह परिभाषा सर्वथा कपोल-कल्पित 
है और इस के पीछे शब्द शास्त्र का कोई बल दृष्टिगोचर 
नही होता है ! 
आस्तिक नास्तिक शब्द का ऐतिहासिक चिन्तन करने से मालूम 

होता है कि ग्रस्तिक-नास्तिक शब्द पहले-पहल व्याकरणसम्मत 
परिभाषा के अनुसार ही व्यवहार मे लाए जाते थे, किन्तु आगे 
चल कर इन में #श्वर शब्द जोड़ दिया गया । ईरवर शब्द भी 
सामान्य रूप से परमात्मा का परिचायक नही था ! बल्कि एक 
पारिभापिक अर्य को ले कर उस का प्रयोग किया गया था । 
जो एक है, श्रनादि है, सर्वव्यापक है, जगन्नियन्ता है. उस 
शक्तिविभेप को ईश्वर समझा जाता था। इस तरह दोनों दाब्दों 
की “-जो जगन्नियन्ता ईब्बर को मानता है, वह आस्तिक और 
जो उस से इन्कार करता है, वह नास्तिक- यह परिभाषा 
निश्चित कर दी गई । झास्तिव-नास्तिक अब्दों की मुल परि- 
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भाषा को यही तक- नही ख़दला गया । बल्कि,शझ्राागे चल कर इस 

को और भी अ्रधिक विकृत कर दिया गया । ,मनुस्मृति में 

लिखा है-- 7 दास 
वेदनिदको नास्तिक 


शर्थात्‌-वेद को न मानने वाला नास्तिक होता है । 


| जनदर्शन वेदों को अप्रौरुषेय नही मानता है, वेदो में 
यज्ञों के नाम पर की जाने वाली पशुहिसा का जो विधान है, 
मृतिपूजा द्वारा जड मे चेततता का जो आरोप है, तथा श्राद्ध 
आ्रादि जो अन्य अनेकविध असगत विश्वास पाए जाते है, उन्हे 
ज़ैनदर्शन स्वीकार नही करता है; इस लिए मनुस्मृतिकार की 
दृष्टि मे जैनद्शन नास्तिकदर्शन कहलाता है। किन्तु,मनुस्मृति 
के उक्त कथन में कोई सत्यता नही है। क्योकि अपने से विरुद्ध 
किसी दर्शन को मान्यता को न मानने से ही किसी को नास्तिक 
नही कहा जा सकता है। यदि ऐसा ही है, फिर तो सभी दर्शन 
नास्तिक बन जाएगे। कोई भी दर्शन आस्तिक नही रहेगा । 
क्योकि सभी दर्शनो का प्राय पोरस्परिक दार्शनिक विरोध तो 
चलता ही है । और तो और, 'स्वय वेदिकदार्ण निको मे दार्श निक 
एकता का अभाव है। सनातनधर्मी भाई सूर्तिपूजा, ईश्वर का 
अवतार, श्राद्ध, हिसामय यज्ञ आदि को वेदविहित मानते हैं, 
किन्तु आर्यसमाजी इन का सर्वथा विरोध करते है। दोनो ही 
वेदानुयायी है । तथापि दोनो मे महान भिन्‍नता है। ऐसी दशा 
में सनातनधर्मी आर्यसमाजी की दृष्टि मे नास्तिक और 
सनातनधर्मी की दृष्टि मे आर्यसमाजी नास्तिक होगे। पर 
दोनो अपने को श्रास्तिक मानते है । इसलिए भनुस्मृतिकार का 
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उक्त कथन व्यवहारिक तथा दाशंतिक किसी भी दृष्टि से 
संगत नही माना जा सकता है। 

झास्तिक-तास्तिक शब्दों को व्याकरणसम्मत परिभाषा 
भ्रागे चलकर किस प्रकार परिवर्तित कर दी गई और उसके 
साथ ईव्वर को कँसे जोड़ा गया? क्यो जोड़ा गया ? 'वेदनितन्द- 
को नास्तिक.” की कल्पना के पीछे क्‍या अशभिप्राय रहा हुआ 
है ? इन सब प्रइनों के समाधान प्राप्त करने के लिए हमारे 
सहृदय पाठकों को परमश्रद्धेय जैनधर्मंदिवाकर, आचार्य-सम्राट्‌ 
गुरुदेव पूज्य श्री आत्माराम जी महाराज द्वारा विनिित 
“आस्तिक-नास्तिक-समीक्षा-” नामक पुस्तिका का अध्ययन 
करना चाहिए। यह ॒पुस्तिका-जैनगास्त्रमाला कार्यालय, 
जैनस्थानक, लुधियाना, से प्राप्त की जा सकती है । 
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तुन्हे ईश्वर को दूण्डने कहा जाना है ? क्या गरीब, और 
निर्वल ईइवर नही है ? पहले उन्हीं की पूजा क्यो नही करते? 

तुम गंगा के किनारे खड़े हो कर कूआ क्यों खोदते हो ? 
- स्वामी विवेकानन्द 


शुद्ध बनना और दूसरो को भलाई करना ही सब उपास- 
नाओ का सार है। जो ग्रीवो, निर्वलो और पोडितों में शिव 

को देखता है, चही वास्तव में शिव का उपासक है। 
- स्वामी विवेकानन्द 


अपरिधरिह-वाद 


मगलमूरति भगवान महावीर का पाचवा सिद्धान्त अपरिभ्रह- 

वाद है । भगवान ने जितना बल अहिंसा, सत्य आदि महात्रतो 
पर दिया है, उस से भी कही अधिक वल उन्होने अपरिग्रह पर 
दिया है। क्योंकि कोई भी आध्यात्मिक अनुष्ठान अ्रपरिग्रह को छोड़ 
कर एक पग भी आगे नही वढ सकता है। अपरियग्रह को अपनाए 
विना और परियग्रह का त्याग किए बिना श्रहिसा जीवित नही 
रह सकती- अपरियग्रह के अभाव मे सत्य-सूर्य असत्य के काले- 
काले घिनोने वादलो से आच्छादित हो जाता है। परिग्रह के 
हिमपात से श्रचोयें का सरस पौधा सूखने लगता है, परिग्रह के 
प्रहारों से न्रह्मचर्य का महादेव कराह उठता है और परिश्रह का 
दानव सन्तोष का तो सर्वस्व ही लूट लेता है। वस्तुत परिस्नह्‌ 
भ्रध्यात्म जीवन का सव से बडा शत्रु है। आत्मा को सब श्रोर 
से जकडने वाला यह सव से बड़ा वन्धन है । इसीलिए भगवान 
महावीर ने सयम और साधना के पथ पर चलने वाले साधक 
को परियग्रह से सदा बचने की महाप्रेरणा प्रदान को है। 
भ्रध्यात्मवाद के सर्वोच्च शिखर पर खडे होकर एक दिन 
भगवान महावीर ने स्वय कहा था--- 

चित्तमतमचित्त वा, परिगिज्क किसामवि। 

अन्न वा अणुजाणइ, एवं दुक्खाण मुच्चइ ॥ 


(सूत्रकृताग १(१/१/२) 
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अर्थात्‌--जो साधक किसी भी तरह का परियग्रह स्वय रखता 
है, टूसरो से रखवाता है, अथवा रखने वालो का अनुमोदन 
करता है, वह कभी भी दु खो से मुक्त नही हो सकता । 
“तत्थि एरिसो पासो पडिबन्धो, 
-अत्थि सब्ब-जीवाणं सब्बलोए” 
५. “प्रइनव्याकरण पञ्चम आश्रवद्वार 


... अर्थात-समग्र लोक के समस्त जीवों के लिए परियग्रह से 
बढ़कर कोई बन्धन नही है । ह 


परिग्रह का अर्थ--- 


अपरियग्रह का प्रतिपक्षी परिग्रह होता है। सामान्य रूप से 
घन, सम्पत्ति आदि वस्तुओं का नाम परिग्रह है किन्तु वास्तव 
में परिग्रह झआसक्ति या ममता का नाम है। ममताबुद्धि के कारण 
वस्तुओं का अनुचित सग्रह करना या श्रवश्यकता से अधिक 
सप्रह रखना परिग्रह कहलाता है। वस्तु छोटी हो या बड़ी, 
जड़ हो या चेतन, अपनी हो या पराई, जो भी हो, उस में 
आसक्त ह। जाना, उसमे वध जाना, उसके पोछे पड़कर विवेक 
खो बेठना “परिग्रह” कहा गया है। परिग्रह की वास्तविक 
परिभाषा मूर्च्छा है। अत पास मे कोई वस्तु होया न हो 
परन्तु यदि तत्सम्वन्धी मूर्च्छा है तो वह सब परियग्रह ही माना 
जाता है। मूर्च्छा न होने पर एक चक्रत्रती सम्राट्‌ भी अपरिय्रहो 
कहा जा सकता हे ओर मृच्छा होने पर एक सामान्य भिखारो 
भी परिग्रही ही समझना चाहिए इसीलिए । आचार्य शयभव 
दश्वैका लिक सूत्र में कहते है-- 
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जपि वत्थंव पाव वा, केवल पायपुछण । 
त पि सजम-लज्जद्दा, धारति परिहरन्ति य ॥ 
>> आ० ६-२० 
अर्थात्‌ - परिग्रह से रहित मुनि जो भी वस्त्र, शा वम्जज 

झर रजोहरण ञआदि वस्तुएं रखते है, वे एक मात्र सयम की 
रक्षा के लिए रखते है, तथा श्रनासक्ति भाव से वे उन का प्रयोग 
करते है । 
7-5, न सो परिग्यहो बुत्तो वायुत्तेण ताइणा। 
,-- मुच्छा परिग्गहो वृत्तो, इइ वुत्त महेसिणा ॥। 


- “7० ६-२१ 
. भ्रर्थात-प्राणिमात्र के रक्षक भगवान महावीर ने अनासक्ति- 
भाव से वस्त्रादि रखने मे परिग्रह नही बतलाया है। भगवान 
के मतानुसार किसी वस्तु पर मूर्च्छा, ममत्व या आसक्ति का 
होना ही वास्तव मे परिग्रह होता है । 
सव्वत्युवहिणा बुद्धा, सरक्खणपरिग्गहे । 
, अवि अप्पणोडंवि देहम्मि, नायरन्ति ममाइय ॥ 
“अ० ६-२२ 
श्र्थात्‌ृ--ज्ञानी पुरुष सयम के सहायभूत वस्त्र, पात्र आदि 
उपकरणों को केवल सयम की रक्षा के विचार से ही 
अपने उपयोग मे लाते है, या रखते है। उनमे उन का मूर्च्छाभाव 
नही होता है । पात्र आदि की तो बात ही क्या है, वे तो अपने 


शरीर पर भी ममत्त्व-भाव नहीं रखते है। इसीलिए वे 
अपरियग्रही कहे जाते है। 


' शभ्ाचाय॑देव श्री शयभव के उक्त कथन से यह स्पष्ट हो जाता 
है कि परिग्रह मूर्च्छा या आसक्ति का नाम है । जहा-जहां 
आसघपित-भाव है, वहा-वहा परियग्रह जन्म लेता चला जाता 
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है । आसक्ति की समाप्ति होने पर परियग्रह भी समाप्त होता 
चला जाता है। “ज्ञानसार” मे लिखा है कि ममताहीन, विरक्‍्त 
श्रौर अलिप्त पुरुषों के लिए तो तीनो लोको का ऐश्वर्य भी 
अ्परिग्रह ही है। मूछेया रहितानां तु जगदेवापरियग्रह । 

यह सत्य है कि आसक्ति-भाव का नाम परिग्रह है भौर इसी 
आशय को लेकर जैनशास्त्रो मे प्राय. परिग्रह शब्द का व्यवहार 
मिलता है, किन्तु शास्त्रो मे घन, सम्पत्ति श्रादि वस्तुओं को भी 
परिगह कहा गया है। क्योकि ये सव पदार्थ आसक्ति का कारण 
बनते हैं। मूर्च्चा का कारण होने से इन को भी परिग्रह की 
सज्ञा दी जा सकती है और दी भी जाती है। श्रन्न प्राणो को 
कायम रखने का कारण होता है, वह प्राणस्वरूप नही होता, 
तथापि कारण मे कार्य का उपचार करके जैसे “अन्न वै प्राणा.” 
यह कह दिया जाता है, वैसे ही धन, सम्पत्ति आदि भी परियह 
कहलाते हे । भले ही वे स्वय परिग्रहस्वरूप नहीं है तथापि 
उस का कारण होने पर उन्हे भी परिग्रह कहा जाता है। 
हश्नभिद्रीधावश्यक में इस परिग्रह के नो भेद पाए जाते हैं । 
वे उस प्रकार हे-- 

१ क्षेत्र-धान्य उत्पन्त करने की भूमि को क्षेत्र कहते हैं । 
यह दो प्रकार का होता है--मेतु और केतु । श्ररहट, नहर, 
कूआ आदि क॒न्रिम उपायो से सोची जाने वाली भूमि को सेतु 
और केवल वनसात से सीची जाने वाली भूमि को केतु कहते 
हैः विन मम 

२. वाल्तु-प्राचीनवाल में घर वो वातु कहा जाता था । 
यह सीन प्रगार वा होता ऐै--(१) खान-सलघर या भ्षमियुद्द, 
(२) उच्ट्रा-नीच रांद बंद नमि से ऊपर सना हुमा भवन, 
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(३) खातोच्छित- भूमिगृह के ऊपर बनाया हुआ भवन | 

३ हिरण्य--सिल या आभूषण के रूप मे परिवर्तित चादी 
अर्थात्‌ घडी हुई या बिना घडी हुई चादी । 

४ सुवर्ण-घडा हुआ या विना घडा हुआ सोना । हौरा, 
माणिक, मोती आदि जवाहरात का भी इसी मे ग्रहण हो 
जाता है। 

५. धन--गुड़, शक्कर, खाण्ड आदि । 

६' घान्य--चावल; मूग, गेहूं, चने, मोठ, वाजरा झ्रादि । 

७. _द्विपद--दास, दासी, मोर, हस आदि | 

८ चतुष्पद-हाथी, घोड़े, गाय, भेस आदि । 

९ कुप्य--ताम्वा, पीतल आदि धातु या सोने, बैठने, खाने, 
पीने आ्रादि के काम मे आने वाली धातु की बनी हुई वस्तुएं 
तथा उक्त कामो मे आने वाली बिना धातु की दूसरी वस्तुएं । 

परिंग्रह के बाह्य और शअभ्यन्तर ये दो रूप होते है। उक्त 
नवविध परिय्रह बाह्यपरिग्रह के अन्तर्गत होता है। शभ्रभ्यन्तर 
परिग्रह जो कि वास्तव मे परिग्रहस्वरूप है, १४ प्रकार का 
बतलाया गया है। वह इस प्रकार है-- 

” १ हास्य--जिस के उदय से जीव मे हसी आवे । 
२ रति-जिस के उदय से सासारिक पदार्थों मे रुचि हो । 
३ अरति--जिस के उदय से धामिक कार्यो में जीव की 
अरुचि हो । 

४ भय--विपद्‌ या अ्रनिष्ट की सभावना से उत्पन्त दु ख- 
जनक भाव । 

५ शोक--जिस के उदय से शोक, चिन्ता, रुदन आदि हो । 
६ जुगुप्सा--जजिस के उदय से पदार्थों पर घृणा उत्पन्न हो । 
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७ क्रोध--किसी अनुचित कर्म, अपकार आदि से उत्पत्त 
दूसरे का अपकार करते का तीव्र मनोविकार । 
८. मान--धमण्ड, अहकार, अभिमान । 
९ माया--छल, कपट, सरलता का अ्रभाव । 
१० लोभ-लालच, तृष्णा या गृद्धि । 
११. स्त्रीवेद--जिस के उदय से स्त्री को पुरुषरमण की 
इच्छा उत्पन्न होती है। ः 
१२. पुरुषवेद-जिस के उदय से पुरुष को स्त्रीरमण की 
इच्छा उत्पन्न होती हे । 
१३- नपुसकवेद--जिस के उदय से नपुसक को स्त्री और 
पुरुष दोनो की इच्छा होती है । 
१४ सिथ्यात्व-मोहबश अ्रयथार्थ में यथार्थ बुद्धि भर 
यथार्थ में अयथार्थ बुद्धि का होना । 
एक आचार्य परिग्रह को व्याख्या करते हुए कहते है-- 
-परि समन्‍्तात सोहदुद्धया गृह्मयते स परिग्रह. 
अर्थात्‌-मोहबुद्धि के द्वारा जिसे चारो ओर से अ्रहण किया 
जाता है, वह परिग्रह है | परिग्रह के तीन भेद होते है--इच्छा, 
सग्रह ओर मूर्छा । अनधिकृत साधन सामग्री को पाने की इच्छा 
करने का नाम इच्छारूप परिग्रह है । वर्तमान में मिलती हुई 
बस्तु को ग्रहण कर लेना सम्रहत्प परिग्रह कहा गया है और 
समृहीत वस्तु पर ममत्व-भाव और आ्ासक्तिमाव मूच्छारूप 


परिग्रह कहलाता है ) 
अपरिशन्रह वा अथ-- 

परिय्रत्र के अभाव को अपरिय कहते है । परियह गबद के 

सम्बन्ध में ऊपर की पत्तियों मे लिसा जा चका है। परिग्रद 
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के स्वरूप का अवबोध प्राप्त कर लेने के अनन्तर अपरिस्रह के 
स्वरूप का ज्ञान स्वत ही प्राप्त हो जाता है। परिग्रह आसक्ति 
का नाम है तो अनासक्ति भाव श्रपरिभ्रह है। अमभ्यन्तर और 
बाह्य परिग्रह का परित्याग ही अपरिग्रह कहलाता है । एक 
आ्राचाये ने श्रपरिग्रह के तीन रूप बतलाए है । वे इस 
प्रकार है-- 

, १-इईछा को सीमित करता । 

२--ईचछा परिमित होते हुए भी अन्याय और अ्रनीति से 
घन, धान्य आदि पदार्थों का समग्रह न करना । 

। ३त्याय नीति से उपाजित सम्पत्ति को प्रवचन की 
प्रभावना के लिए लगाना | राजा प्रदेशों की तरह श्ररमणीक से 
रमणीक बनने के लिए अपनी आमदनी का चोथा-चौथा हिस्सा 
द्यन के लिए यथाशवित निकालना । 

अपरियग्रह की महिमा महान है। यह शान्ति का अखण्ड स्रोत 
है। परिग्रह या तृष्णा नामक रोग से मुक्ति पाने के लिए 
अपरिग्रह से बढ कर कोई औषध नही है। अ्रपरिभ्रह के सेवन 
से ऐहिक कामनाओ और वासनाओो के समस्त भीषण कीटाणु 
मनुष्य का पिण्ड छोड देते हैं और उन से उन्सुक्त (रहित ) मनुष्य 
सदा के लिए आनन्द और शान्ति को प्राप्त कर लेता है। 
अपरि ग्रह-सन्तोष या अनासक्ति भाव ही पुरुष का सब से बडा 
खजाना है। इस को पाकर भिखारी भी शाहो का पृज्य बच 
जाता है | अपरिग्रह की भावना अमृत के समान है, जिस मनुष्य 
ने इस का पान कर लिया है, वह यदि गृहस्थ भी है तो भी वह 
स्वर्गीय सुखो को प्राप्त कर लेता है । ससार की समस्त 
शवितिया उस के चरणो मे लोटपोट हो जाती है। 
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आध्यात्मिक साधना मे अपरियग्रह का बड़ा ऊचा स्थान है। 
भ्रपरिग्रह को छोड कर सभी साधनाए श्रपूर्ण रहती है। सयम 
और साधना के पथ पर चलने वाले साधु और श्रावक दोनों 
ही ससम्मान इस का श्रासेवन करते हैं । साधु इसे महात्नत के 
रूप में देखता है और श्रावक इसे श्रणुत्रत के रूप में अपनाता 
है। दोनो को अपनी-अपनी शक्ति लगाकर इस की श्रचेना में 
तनन्‍मय होना पडता है । तभी जाकर इन की अ्रध्यात्म साधना 
सफल होती है। 

अहिसा, सत्य, भ्रचौये, ब्रह्मचर्य और अ्रपरिग्रह ये पाच ब्॒त 
माने गए है'। इन्हे महात्रत और अणुत्रत भी कहा जाता है। 
जब 'इन का आशिक पालन होता है, तब इन की अगुत्नत और 
जब इन का पूर्णतया पालन किया जाता है, तब इन की महात्रत 
सज्ञा होती है। इस प्रकार अपरिग्रह महात्रत भी है और अपुन्नत 
भी ' जब इसे साधु अपनाता है तो यह महात्रत का रूप ले 
लेता है और जब गृहस्थ इस को धारण करता है तब इस को 


श्रणुत्नत कहा जाता है। 
साधु कंचन, कामिनी का सर्वथा त्यागी होता है । धन, 


धान्‍्य शआ्रादि परिग्रहो मे से किसी भी परिग्रह से उस का सम्बन्ध 
नही: होता है । वह उक्त सब परिग्रहों का मन, वचन और 
दरीर से न स्वयं सग्रह करता है, न दूसरो से करवाता है और 
न करने वालो का अनुमोदन ही करता है। वह पूर्णस्वरूप से 
से अ्रसंग, अनासक्त, अकिचन वृत्ति का घारक होता है | कौडी, 
पैसा ' रूप परिग्रह भी उस के लिए विप के समान हेय एव 
त्याज्य होता है और तो क्या, वह अपने शरीर पर भी ममत्व- 
भाव नही रख सकता १ वस्त्र, पात्र, रजोहरण, पुस्तके आदि 
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जो. कुछ भी उपकरण अपने पास रखता है, वह सब सयम॒-का 
सुचारु रूप से पालन करने के निमित्त ही रखता है, उस मे 
उस का जरा भी ममत्व नही होता । ममत्ववुद्धि से रखा-गया 
उपकरण जैनसाधु की दृष्टि से उपकरण न रह कर अधिकरण 
हो जाता है, अनर्थ का मूल बन जाता है। अत. जैनसाधु वस्तु 
छोटी हो या वडी, चेतन हो या जड, अपनी हो या पराई, किसी 
मे भी आसक्ति नहीं रखता। सर्वथा अ्रनासक्त भाव से रहता 
है। जैनसाधु जहा धन, घान्य आदि वाह्य परिग्रह का परित्याग 
कर देता है, वहा वह हास्य,रति आदि जो १४ अम्यन्तर परिग्रह 
बतलाए हैं,उन का परित्याग करने के लिए सदा प्रयत्नशील रहता 
है। साधक की प्रगति मे परिग्रह सब से वडा प्रतिवन्धक है, 
साधु अपनी सयम-साधना मे उसे तीक्ष्णकण्टक समझता है। 

अ्रत. जहा भी इसे यह दृष्टिगोचर होता है, वही से इस को यह 
निकालने मे जुट जाता है। परिगह की गाठ को तोड देने के 
कारण ही जैनसाधु निर्गन्थ कहलाता है । 

साधु की अपेक्षा गृहस्थ का अपरियग्रहत्रत अणु होता है। 

गृहस्थ से घन. घानन्‍्य आदि का पूर्ण त्याग नहीं हो सकता । 

गृहस्थ ससार मे रहता है, अत उस पर परिवार, समाज और 

राष्ट्र का उत्तरदायित्व है। उसे अपने विरोधी प्रतिद्वन्द्दी लोगो 

से सघर्ष करना पडता है, जीवन-यात्रा के लिए कुछ न कुछ 

पापमय मार्ग अपनाना होता है, १रिग्रह का जाल बुनना होता 

है, न्यायमार्ग पर चलते हुए भी अपने व्यक्तिगत या सामाजिक 
स्वार्थों के लिए कही न कही किसी से टकराना पड़ जाता है। 
अत' गृहस्थ भपरियग्रह्रत की पूर्णतया आराधना करने मे सफल 

नही हो सकता । गृहस्थ की इस विवद्यता को ही ध्यान में 
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रखकर भगवान महावीर ने उस के लिए अपरिग्रह-अणुब्रत- का 
श्राविष्कार किया है। यह सत्य है कि गृहस्थ, घन, धान्य आर्दि 
परिग्रह का सर्वथा परित्याग नही कर सकता तथापि वह इस 
श्रणुत्रत द्वारा लोभ-वृत्ति पर अकुश अवश्य रख सकता है। 

लोभ को पापो का मूल और आध्यात्मिकता का नाशक 
कहा गया है। “योगसार” के मतानुसार लोभ अनिष्ट प्रवृत्तियो 
का मूलस्थान है, लोभ ही आपत्तियो का केन्दरस्थान है--लोभो 
व्यसनमन्दिरम्‌ । लोभ से ही धार्मिक प्रवृत्तियों का नाश हुआ 
करता है-लोभाद्धमों विनश्यति (महाभारत शान्तिपवे )।#हिंतोप- 
देश मे लिखा है कि समय के भ्रनुसार सभी वस्तुए जीरं-शीर्ण 
और नष्ट हो जाया करती हैं, परन्तु धनसग्रह करने की आशा 
श्रौर जीवित रहने की इच्छा ज्यो-ज्यो समय जाता है त्यो-त्यो 
नित्य नवीन और तरुण होती रहती है। इस प्रकार तृष्णा- 
लालसा कभी वृद्ध नही हुआ करती है। योग शास्त्र मे आचार्ये 
हेमचन्द्र कहते है-- 

“आशौैव जीर्ण॑मदिरा' 

श्र्थात--जैसे मदिरा, शराव, ज्यो-ज्यो पुराना पडता है. 
त्यो-त्यो अ्धिकाधिक नशा लाने वाला बनता है, वैसे ही यह 
आशा-तण्णा भी ज्यो-ज्यो चित्त मे अधिकाधिक घर करती चली 
जाती है, वैसे ही श्रधिकाधिक घवराह॒ट से परिपूर्ण श्रशान्ति 
पैदा करती रहती है | इस लोभ और लालच के विपादान्त 
परिणाम के सम्बन्ध मे जितना भी कुछ कहा जाए उतना ही 
थोडा है। अ्रत. आनन्दाभिलाशी गृहस्थ को इस लोभवृत्ति पर 


ध#घनाशा जीविताशा च जीर्यतो5पि न जीरय॑ति । 
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तो अकुश रखना ही होगा। ऐसा किए विना जीवन मे शान्ति 
के दर्शन नही हो सकते है। लोभवृत्ति पर श्रकुश रखने का 
सर्वोत्तम ढग यह है कि गृहस्थ को चाहिए कि वह धन, 
धान्‍्य, सोना, चादी, घर, खेत आदि जितने भी पदार्थ है, अपनी 
आवश्यकता के अनुसार उन की निश्चित मर्यादा कर ले । एक 
लाख से अधिक धन नही रखूगा,चार मकानों तथा दो दुकानो से 
ज्यादा मकान और दुकाने नहीं बनाऊगा। इस प्रकार उसे अन्य 
सभी पदार्थों की सख्या निर्धारित करके अपनी श्रमर्यादित 
इच्छाओ को मर्यादित कर लेना चाहिए। आवश्यकता से अधिक 
सग्रह करना पाप है, इस से मानव की मनोवृत्ति उत्तरोत्तर दूषित 
होती चली जाती है। ऐसा समझ कर इच्छाओं के वह रहे नद 
प्र सन्‍्तोष का बाध लगा लेना चाहिए । व्यापार आदि में यदि 
निरिचत मर्यादा से कुछ अ्रधिक घन प्राप्त हो तो ग्ृहस्थ को 
उसे परोपकार आदि सत्कार्यों मे लगा देना चाहिए। अपनी 
निश्चित की गई मर्यादा को कभी भी भग नही करना चाहिए। 
इसी मे गृहस्थ का हित निहित है । 
आगे वढना ही जीवन का प्रधान लक्ष्य होता है, परच्चु आगे 
बढने के लिए चित्त की शान्ति सर्वप्रथम अपेक्षित होती है । 
चित्त की शान्ति का सर्वोत्तम उपाय है--इच्छाओ का सकोच, 
परिग्रह की मर्यादा। जब तक कामनाओ का कण्ठ नही मरोड़ा 
जाता और इच्छाओं को सीमित नही किया जाता, तब तक 
जीवन में कभी सुख-शान्ति के दर्शन नही- हो सकते । इच्छाओो 
के सकोच और परियग्रह की मर्यादा के लिए ही भगवान महावीर 
ने गृहस्थो को अपरिग्रहवाद के आश्रयण पर ज़ोर दिया है। 
अपरिग्रहवाद कहता है कि मनुष्य को उपभोग्य और परिभोग्य 


(१७८) 
सभी वस्तुओं की मर्यादा कर लेनी चाहिए, उन की सीमा बाध 


लेनी. चाहिए ! 
परिग्रह की मर्यादा- 

» परियमह को परिमाण (मर्यादा) कर लेने से इच्छाओं का 
दुमन होता है। तृष्णा के श्रसीम गगन मे मनविहग जो उडा- 
रिया ले रहा है, वह नियन्त्रित हो जाता है । मन के नियत्रित 
हो जाने: प्र, जीवन मे शान्ति का सचार होता है। इस के 
विपरीत, मन यदि अनियत्रित है, आाशाओो का दास बना हुआ 
है;कामनाओं के-भूले पर भूल रहा है, दिनरात धन बटोरने 
का ही स्वप्न ले रह्म है, धन को एकचित करने के लिए उसे 
भ्यद्दि-अत्त्यय-अनीति के कुपथ पर चलना पड़े तो उस पर चलने 
मे;वह- जरा भी;सकोच- वही करता है, तो ऐसा मन सदा के 
लिए हुं खमय बन्त जाता है। दु खो तथा क्लेपो का दानव उसपर 
बुरी तरह अपना शासन जमा लेता है । वस्तुत ऐहिक कामना, 
लोभ-लालच आदि विकार दुखो को अपने साथ लेकर चलते 
है 4 इन मे पारस्परिक शरीर और छाया का सा सम्बन्ध रहता 
है। इस सत्य से कभी इन्कार नहीं किया जा सकता है कि वास- 
ताओ्रो का-दास व्यक्ति स्वय भी दु खी होता है, जिस परिवार मे 
रहता है, उसे दु खी करता है, जिस समाज का वह सदस्य है 
उसे-परेशान कर्ता >है,उस के सगठन को छिन्न-भिन्‍न कर देताहै 
ओर जिस, सष्ट्‌ में वसता है उस के उज्ज्वल भविष्य को भी झ्राग 
“लगा देता है ।-ऐसा स्वार्थी जीवन अनर्थों का जीवित प्रतीक वच 
वैठता है। मककार दुर्योधन को कौन नही जाचता है ? शान्ति- 
प्रिय त्रिखण्डाधिपति श्री कृष्ण ने शान्तिदृत बन कर उसे 
कितनी धार समभाया था, पर उस ने एक न मानी ? उस ने 
सो यहा तक कह दिया था कि तीक्ष्ण सुई के अग्रमाग के समान 
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भूभाग भी मै पाण्डवो को नही दे सकतां। महाभारत का भयकर 
युद्ध दुर्योधन के ही स्वार्थप्रिय मानस का दुष्परिणाम.था। 
अभिमन्यु जैसे अर्जुन के वीर पुत्र इसी की स्वार्थलालसा कार 
शिकार बन गये थे। स्वा्थीन्‍्ध जीवन के विषादान्तं वृत्तो.का 
कहा तक वर्णन किया जाए ? भगवान महावीर इसरसत्यकोः 
खूब समभते थे, स्वार्थप्रियता तथा परिशग्रहवृत्ति के दुष्परिणांमो 
का उन्हे भलीभाति बोध था, इसीलिए उन्होने! ससीरःकों 
अंपरिग्रहवाद का पवित्र सन्देश दियाऔर भनुष्य 'कोस्ग्रेपती, 
इच्छाओो को परिमित और मर्यादित कर लेने के/लिएं-ज़ोश्दार 
शब्दो मे प्रेरणा प्रदान की | 8 < 

अपरिभ्रहवाद कहता है कि सुखप्रिय तथा, सहदय मानव को 
अपना भविष्य उज्ज्वल बनाने के लिए अपने स्वार्थ-प्॒र नियजन्नण 
कर लेना चाहिए । कामनाओ के बह रहे असीम नद को 
सनन्‍्तोष के बाध से बाध कर .ससीम्न बना देना चाहिए ।-सोने 
चादी की मर्यादा बाध लेनी चाहिए कि मैं अमुक धनराशि,से 
अधिक धन अपने अ्रधिकार में नही रखगा। यदि मर्सादा«से 
अधिक धन हो गया तो उसे परोपकार आदि सत्कार्यों मेन्‍्लगा 
डालूगा। ऐसा करने से मनुष्य के पास अनावश्यक धनसग्रह 
नही हो सकेगा और आवश्यकतानुसार धन उस के।पास रहने 
से उसे कोई कष्ट भी नही होगा । साथ ही साथ वह वहुतः सी 
व्यर्थ की हाय-हाय करने से भी बच जायग़ा और अपना जीवन 
सुख तथा सन्‍्तोष के साथ व्यतीत कर सकेगा। यही जीवन-' 
निर्माण तथा जीवनकल्याण का सर्वोत्कृष्ट राजपथ है। इसी 
पथ पर चलकर अतीत मे ससार के अनेकानेक लोगो ने शान्ति- 
लाभ प्राप्त किया है और वर्तमान मे कर रहे है। 


० 2 २६ बोल-- 

“उपभोग #आओऔर परिभोग मे आने वाली वस्तुए तो अ्रनेका- 
नेक है। तथापि मनीषी लोगो ने उन वस्तुओं का २६ बोलो मे 
संग्रह, कर दिया है। इन बोलो मे प्राय जीवनोपयोगी आवश्यक 
सभी वस्तुओं को सगृहीत कर लिया गया है। इन बोलो की जान- 
कारी से परिग्रह की मर्यादा करने वाले व्यक्ति को बड़ी सुगमता 
हो जाती है । वह जब यह जान लेता है कि जीवन को चलाने के 
लिए विशेषरूप से किन पदार्थों की आवश्यकता होती है ? 
तंब उन की तालिका बना कर उन्हे मर्यादित करना उस के 
लिए सरल हो जाता है । वे २६ बोल इस प्रकार है-- 


' 49, उल्लणिया-विधिप्रमाण--श्राद्र शरीर को या किसी भी 
आदर! शरीरावयव 'को पोछने के लिए जिन बस्त्रो की 
आवश्यकता होती है, उन की मर्यादा करना । 

'. २ दन्तवणविधिप्रमाण -दान्तों को -साफ करने के लिए 
जिन पदार्थों की आवश्यकता होती है, उन पदार्थों की मर्यादा 
करना । 

३ फलविधिप्रमाण--<दातुन करने के श्रनन्तर मस्तक या 
बालो को स्वच्छ तथा शीतल करने के लिए जिन वस्तुश्रो की 
आवश्यकता होती है, उन्न की मर्यादा करना या बाल श्रादि 
धोने के लिए आवला आदि फलो की मर्यादा करना | 

४ अम्यणज्जनविधिप्रमाण-त्वचासम्बन्धी विकारों को 


#8एक वार प्रयोग मे लाए जाने वाले पानी आदि पदार्थों 
का सेवन उपभोग और अनेक वार प्रयोग मे आने वाने वाले 
वस्त्र, पात्र आदि पदार्थों का उपभोग परिभोग कहलाता है । 
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दूर करने के लिए या रक्त को सभी अवयवो में सचारित करने 
के लिए जिन तैल आरादि द्रव्यों का शरीर पर मर्दन किया जाता 
है, उन की मर्यादा करना । 

५ उद्व्तेनविधिप्रमाण--शरीर पर लगे हुए तैल की 
चिकनाह॒ठ को दूर करने के लिए तथा शरीर मे स्फूर्ति, शक्ति 
लाने के लिए जो उबटन लगाया जाता है, उस की मर्यादा 
करना । 

६ सज्जनविधिप्रमाण-स्तान के लिए जल तथा स्नान 
की सख्या का परिमाण करना । 

७. वस्त्रविधिप्रमाण--पहनने, झोढने आदि के लिए वस्त्रो 
की मर्यादा करना । 

८ विलेपनविधिप्रमाण--चन्दन, केसर आदि सुगन्धित 
तथा शोभोत्पादक पदार्थों की मर्यादा करना । 

९ पुष्पविधिप्रमाण--फूल तथा फूलमाला आदि का 
परिमाण करना | मै अमुक वृक्ष के इतने फूलो के सिवाय दूसरे 
फूलो को तथा वे भी अ्रधिक मात्रा मे प्रयुक्त नही करूगा, ऐसा 
विकल्पपूर्वक पुष्पसम्बन्धी परिमाण निश्चित करता । 

१० आभरणविधिप्रमाण-शरीर पर धारण किए जाने 
वाले आभूषणो को मर्यादा करना कि इतने मूल्य या भार के 
अमुक आभूषण के सिवाय शेप आभूषण शरीर पर घारण, 
नही करूगा । 

११ धूपविधिप्रमाण-वस्त्र और शरीर को सुगन्धित 
करने के लिए या वायु-शुद्धि के लिए धूप देने योग्य धूप आदि 
पदार्थों की मर्यादा करना । 

१२ पेयविधिप्रमाण--जो पीया जाता है, उसे पेय कहते 
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है। ऐसे पानी,श रवत आदि पेय पदार्थों की मर्यादा करना | 

१३. भक्षणविधिप्रमाण--नाइते के रूप मे खाए जाने 
वाले मिठाई आदि पदार्थों की अथवा पकवान की मर्यादा 
करना । 

. १४. ओदनविधिप्रमाण--यहां श्रोदन शब्द से उन द्रव्यों 
का ग्रहण करना इष्ट है, जो विधिपू्वक उबाल कर खाए जाते है । 
जैसे चावल, खिचड़ी आदि, इन की मर्यादा करना । 

१५ सूपविधिप्रमाण--सूप जंब्द से मूग, चना आदि सभी 
दालो का वोध होता है । मृग, चने आदि की दालों की मर्यादा 
करना । 

१६. विकृतिविधिप्रमाण--विक्ृति शब्द दूध, दही, 'घृत्त, 
तैल, गुड, शक्कर आदि का परिचायक है। इन सव की मर्यादा 
करना । 

१७ शाकविधिप्रमाण--बाक,सब्ज़ी आदि शांक की जाति 
का परिमाण करना । ऊपर के पन्द्रहवे बोल में उन दालो का 
ग्रंहण है, जो अन्न से बनती हैं। शेष सूखे या हरे साग का 
ग्रहण शाकपद से होता है । 

१८ मंधुरविधिप्रमाण--श्राम, जामुन, केला, अ्रनार आदि 
हरे फल और दाख, वादाम॑, और पिश्ता आदि सूखे फलो की 
'मर्यादा करना । 

2९. जेमनविधिप्रमाण--जेमन जब्द रोटी, पुरी आदि 
क्षुधा-निवारक पदार्थों का वोधक है या बडा, पकौड़ी आदि का 
बोधक है। इन सब पदार्थों की मर्यादा करना । 

२०. पानीयविधिप्रमाण- जीतोदक, उष्णोदक, गन्धोद्क 
या खारा पानी, मीठा पानी आंदि पानी के अनेकों भेद है, इन 
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सब की मर्यादा करना । 

२१. मुखवासविधिप्रमाण--भोजनादि के पश्चात्‌ स्वाद 
या मुख को साफ करने के लिए प्रयुक्त किए जाने वाले पान, 
सुपारी, इलायची, चूर्ण श्रादि पदार्थों की मर्यादा करना । 

२२ वाहनविधिप्रमाण--घोडा, ऊढ आदि चलने वाले 
और मोटर, ट्रेण, साईकल झादि फिरने वाले वाहनों की 
मर्यादा करता । 

२३ उपानद्विधिप्रमाण--जूता, बूट, खडाऊ आदि की 
मर्यादा करना । 

२४ शयन्नविधिप्रमाण-पलग, खाट, पाठ, आसन, विछौ- 
ना, मेज़, कुर्सी आदि सोने और बैठने के काम मे श्राने वाले 
पदार्थों की मर्यादा करना । । 

२५ सचित्तविधिप्रमाण--पदार्थ सचित्त और अ्रचित्त इस 
तरह दो प्रकार के होते हैं । सचित्त पदार्थों की मर्यादा करना । 

सचित्त फलो का सर्वथा त्याग नही कर सकने वाला गृहस्थ 
सचित्त पदार्थों की मर्यादा करता है । 

२६ द्रव्यविधिप्रमाण--खाने के कास में आने वाले 
सचित्त या अचित्त द्रव्यो को मर्यादा करना | ऊपर के वोलो मे 
जिन पदार्थो की मर्यादा की गई है, उन पदार्थों को द्वव्यरूप से 
सग्रह करके उन की मर्यादा करना | जैसे मैं एक समय मे या 
एक दिन में या जीवन भर इतने द्वव्यों से अधिक द्वव्योका उप- 
योग नही करूगा । एक ही वस्तु जो मुख मे डाली जायगी उस मे 
जितनी वस्तुए मिश्रित हो रही हे वे उतने ही द्रव्य कहे जाएगे । 

इन २६ बोलो मे दैनिक व्यवहार मे आने वाले सभी जीव- 
नोपयोगी पदार्थों का ग्रहण कर लिया गया है । इन की देनिक, 
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साप्ताहिक, पाक्षिक, मासिक, चातुर्मासिक या सास्वत्सरिक 
मर्यादा कर लेने से गृहस्थ अपरियग्रहवाद को जीवनांगी बना 
सकता है। आत्मोत्यान तथा पारिवारिक, सामाजिक तथा 
राष्ट्रीय भान्ति के लिए अपरिग्रहवाद के आश्रयण से वढ कर 
अन्य कोई मार्ग नही है। जैसे पाल के विना तालाब मे कितना 
भी पानी आ जाए फिर भी वह भरता नही है, इसी प्रकार 
तृष्णातुर मनुष्य को कितना ही द्रव्य क्यो न मिल जाए, पर 
उसे कुछ शान्ति प्राप्त नही होने पाती । शान्ति की प्राप्ति तो 
तृष्णा के परित्याग से और सनन्‍्तोष के आश्रयण से ही हो सकती 
है। अपरिग्रहवाद इसी सत्य को लेकर अध्यात्म जगत के सामने 
' उपस्थित होता है । एक आचार्य अपरिग्रहवाद की महत्ता को 
, लेकर कितनी सुन्दर बात कहते है-- 
जह-जह अप्पो लोहो, जह जह अप्यो परिग्गहारंभो | 
तह तह सुहं पवड्ढइ, धम्मस्स य होइ ससिद्धी ॥ 

अर्थात्‌-जैसे जैसे लोभ कम होता है और, ज्यों ज्यो आरभ 
परिग्रह घटता चला जाता है, त्यो-त्यो सुख की वृद्धि होती 
चली जातो है और धर्म को सिद्धि होती चलो जाती है । 

नव बोल-- 

ऊपर २६ बोलो का निर्देश किया गया है, इन बोलो के 
प्रकाश में मनुप्य परिग्रह की मर्यादा सुगमता से कर सकता 
है । इसके अलावा, आदरणीय जैनाचार्यो ने परियग्रह की मर्यादा 
कै९ प्रकार और वताए हैं। वे भी मननीय, चिन्तनीय और आ- 
चरणीय होने से आदरणीय है | उन का विवरण इस प्रकार है- 

१ क्षेत्रयथाप्रमाण-क्षेत्र की मर्यादा करना । क्षेत्र के खेत, 
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बाग, वाड़ी, वन आदि अनेको भेद होते है। जहा धान्‍्य की 
उत्पत्ति हो वह खेत है । जहा मेवा, फल, फूल आदि की उत्पत्ति 
हो उस्ते बाग कहते है । शाक, सब्जी, भाजी आदि के उत्पत्ति- 
स्थान को बाडी और जहा सामान्‍्यरूप से घास, घने वृक्ष 
आदि हो उसे वन कहा जाता है। गृहस्थ क्षेत्र का स्वेथा त्याग 
नही कर सकता है, भ्रत उसे ममत्व भाव को कम करने के 
लिए क्षेत्र की मर्यादा कर लेनी चाहिए; और परिमाण 
कर लेता चाहिए कि मैं इतने लम्बे-चौडे क्षेत्र से अधिक क्षेत्र 
(स्थान) अपने अधिकार मे नही रखूगा । 
२-वास्तुयथापरिमाण -घर,. हवेलों, महल, प्रासाद, 
दुकान, गोदाम, भोयरा, बगला, कोपडी इन सबको मर्यादा 
करना । एक मजिल वाला मकान घर कहलाता है, दो या दो 
से अधिक मजिल वाला मकान हवेली या महल कहा जाता 
है । जो शिखर-बन्द हो, उसे प्रासाद कहा गया है । व्यापार 
क्रने की जगह दुकान, माल रखने की जगह को गोदाम, 
जमीन के अन्दर वने घर को भोयरा, वाग, वशगीचे में बने 
घर को बगला और घास-फूस से वने घर को कुटी या 
भोपडी कहते है । इन मे से जिस की जितनी सख्या में 
झ्रावरयकता हो उसे रखकर शेष का परित्याग कर देना 
चाहिए । 
३-४-ह्रिण्य-सुवर्ण- पथापरिमाण-- हिरण्य चादी का नाम 
है और सुवर्ण सोने को कहते है। चांदी और सोने की तथा 
इन के अभूषणो की मर्यादा करना । जहा तक पुराने आभूपणों 
से काम चलता हो तो चलाना चाहिए, क्योकि नए अ्रभूषणो 
के बनवाने मे अग्तिकाय आदि का आरम और ममत्व का 
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पोषण होता है ।यदि श्राभूषण बनवाने ही पड़े तो इन का 
परिमाण अवश्य कर लेना चाहिए 
.. प्रू-धनयथापरिमाण-तकूद रुपए पैसे का परिमाण(मर्यादा) 
करना । धन शब्द हारा पाई से लेकर रुपये तक और 
हीरा, माणिक, मोती, जवाहिरात आदि सब खनिज धन 
का ग्रहण हो जाता है। धन को मर्यादा वाध कर शेष घत 
का परित्याग कर देना चाहिए। 
यहा पर प्रश्न हो सकता है कि एक व्यक्ति के पास जब 
सौ रुपया भी नहीं है तो यदि वहु एक लाख की मर्यादा 
करले, और कहे कि इस से श्रधिक हो गया तो उस का 
परित्याग कर दगा, तो इर्स त्याग से क्‍या आत्मोत्त्थान होने 
वाला है ” इस का समाधान करते हुए ज॑नाचार्य कहते है कि 
पुरुष का भाग्य वडा विचित्र होता है, उसे मनुष्य तो क्‍या 
देवता भी नही जान सकता | गाए और वकरीया चराने वाले 
गाले भी राजा, महाराजा वन जाते है। जिस निर्धन ने एक 
लाख की मर्यादा की है, क्या पता है, उसका भाग्य चमक उठे, 
झभोौर वह लाखो का स्गमप्ती वन जाए। यदि उस ने परिग्रह की 
मर्यादा कर रखी होंगी तो वह धन की अधिक प्राप्ति के समय 
सतोष धारण करके अपनी मर्यादा से ही रहेगा, उस से श्रधिक 
घन ग्रहण नही करेगा। वह »र अधिक परिग्रह नही वढाएगा । 
तव ममत्व-जनित उस पाय से उस दी आत्मा बच जाएगी | 
अत निर्धन अवस्था मे भी मनाय को परिगह की मर्यादा 
अ्वध्य कर लेनी चाहिए 
६-धान्य-पावरिमास--पान्य अनाज यो कहते 
चावल, गेह आदि २४ परवान हा घानय होता है । घान्य 


(डेप 


दाद 


लि, । 
ल््न्ब 
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द्वारा धान्‍न्य के समान खसखस आदि और मेवा, मिठाई, 
घृत, गुड, शक्कर, नमक तेल आदि सभी वस्तुओं का ग्रहण 
होता है | इनको जितनी आवश्यकता हो उतना परिमाण 
करके शेष का परित्याग कर देना चाहिए। इन वस्तुओं को 
अ्रधिक समय तक रखने से इन मे त्रस जीवो की उत्पत्ति 
हो जाती है। श्रत इन के रखने के समय की मर्यादा करना 
भ्रावरयक है। घान्य के व्यापारी को भी धान्य के वजन का 
तथा रखने के समय का परिमाण वाघ लेना चाहिए। 

७-हिपद-यथापरिमाण--दो पैर वाले प्राणियो का परिमाण 
करना । दास,दासी,नौकर, चाकर आदि द्विपद परिभ्रह मे सगृहीत 
हो जाते है। प्रथम तो नौकर रखने का स्वभाव नहीं वनावा 
चाहिए। क्योकि अपने हाथ से काम करने मे जो यतना (विवेक ) 
हो सकती है, वह नौकरो द्वारा नही कराई जा सकती। यदि 
नौकरो के विना काम न चले तो स्वधर्मी नौकर को सर्वप्रथम 
अवसर देना चाहिए, यदि विवर्मी रखता ही पडे तो उसे 
स्वधर्मी बनाने का यत्न करना चाहिए और उस की मर्यादा 
अवश्य कर लेनी चाहिए । 

प-चतुष्पद-यथापरिमाण--चौपाये पशुओ का इच्छित 
परिमाण करना । गाय, भेस, घोडा, हाथी आदि पशुओं का 
ध्रावश्यकता से अभ्रधिक सग्रह करना उचित नही है । इस से 
ममत्व बढता है, और उन के निमित्त श्रनेको सावद्य कार्य करने 
पड़ते है। अत इच्छाप्रो को सीमित करने के लिए पशुधन 
को भी सीमित कर लेना चाहिए । यहा उन पशुओं का 
परिमाण इष्ट है, जिन को स्वार्थवश पाला जाता है। किन्तु 
झसहाय और अताथ पशुओ की नि स्वार्थ सुरक्षा की यहा 
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कोई मर्यादा नहीं है। सेवा की भावना से तो गक्‍्त्यनुवार 
कितने भी पशु रखे जा सकते है । 

९-कुप्य-्यथापरिमाण--घर गृहस्थी के फुटकल सामान 
का परिमाण करना । घर गृहस्थी के काम में आने वाले 
जितने भी साधन है, उन सव की मर्यादा कर लेनी चाहिए । 
ममता जितनी कम होगी, उतनी ही जीवन मे चान्ति रह 
सकेगी । कहा भी है--जितनी सम्पत्ति, उतनी विपत्ति | घर 
मे जितना अधिक सामान पडा रहता है, उस मे से काम में 
तो थोड़ा ही आता है, गेप की तो केवल सार-सभाल ही करनी 
पड़तो है | अधिक सामान होने से स्थावर और तरस सभी 
जीवो की हिसा होती रहती है । इस के अलावा, भ्रधिक 
सामान उन लोगो को दे दिया जाए, जो लोग उस से वडिचित 
हैं, और उसके विना जो कप्ट अनुभव कर रहे हैं, तो उन को 
शान्ति मिल सकती है। अतः श्रावरयकता से अधिक वस्तुओं: 
का संग्रह करना किसी भी दृष्टि से हितावह नहीं है । 

अपरिय्रहवाद का वड़ा व्यापक विपय है। उक्त पक्तियो में 
अपरियग्रहवाद की जो व्याज्या की गई है,वह वहुत सक्षिप्त है,भौर 
उस को जीवन मे ले आने की पद्धति का जो निर्देश किया गया 
है, वह भी सूचवामात्र है। अपरियग्रह का सिद्धान्त तो इतना' 
गंभीर ओर सूक्ष्म हैं कि कुछ कहते नहीं वनता। इस पर 
जितना भी लिखा जाए, कहा जाए उतना ही थोड़ा है । यहा' 
तो केवल उस की काकी उपस्थित की गई है । विशेष जानने 
के अभिलाशी पाठको को स्वतत्रर्पेण जेवागमों का अध्ययन 
करना चाहिए 

अपरियग्रहवाद का सिद्धान्त गान्ति का अग्नदूत है । यह 
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पारिवारिक जीवन मे सामाजिक और राष्ट्रिय जीवन मे सुखशा- 
न्ति का सचार करता है,उसके समस्त दु खो का,क्लेशो का सदा 
के लिए नाश कर देता है। आज परिवारो मे जो असन्‍्तोष, 
समाज मे क्षोभ, प्रान्तो मे विप्लव, राष्ट्र मे तूफान और विश्व 
मे जो युद्ध-ज्वाला दृष्टिगोचर हो रही है, उस का मुल कारण 
परिग्रह ही है । घन, धान्य आदि का श्रमर्यादित और 
श्रतियत्रित लोभ ही है। श्रत परिग्रह को नष्ठ किए बिना और 
अपरिग्रह की प्रतिष्ठा किए बिना परिवार, समाज, राष्ट्र 
और विद्व मे शान्ति की स्थापना नही हो सकती । 
अपरिग्रहवाद और साम्यवाद-- 
अपरिग्रहवाद और साम्यवाद का बडा निकट का सम्बन्ध 
है। अ्रपरिग्रहवाद, शरीर-यात्रा के लिए जितना आवश्यक हो, 
उस से अधिक पैसा, भ्रन्त आदि न लेने या न रखने, की बात 
कहता है, जबकि साम्यवाद का उद्श्य ऐसे वर्गहीन समाज 
की स्थापना है, जिस मे सम्पत्ति पर समाज का समान अ्रधिकार 
होता है, और व्यक्ति से शक्ति भर काम लेकर उस की सारी 
आवश्यकताए पूर्ण की जाती हैं। रूस ने ससार को साम्यवाद 
का जो सन्देश दिया है, या वह दे रहा है, जिस से सब मनुष्य 
आराम के साथ रोटी, कपडा और मकान प्राप्त कर सके, 
वह भगवान महावीर के इस श्रपरिग्रहवाद का ही रूपान्तर 
है। इस में इतना अन्तर अवश्य है कि रूस का साम्यवाद 
हिंया को साथ लेकर चलता है, और बलपूर्वक लोगो पर लादा 
जाता है किन्तु भगवान महावीर के शअ्रपरिग्रहवाद मे हिसा 
को कोई स्थान नही है, वहा तो भ्रहिसा, प्रेम और सहानुभूति 
का स्वेतोमुखी साम्राज्य है और यह किसी पर बलपूर्वक 
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लादा नही जाता है । विचारो मे परिवतंन ला कर इस की 
प्रतिष्ठा की जातो है। रूस का साम्यवाद हिसक कान्ति है 
झोर भगवान महावीर का अपरिग्रहवाद अहिंसक। एक में 
हिसा की प्रधानता है, जबकि दूसरे में अहिंसा का पवित्र 
प्रवाह प्रवाहित हो रहा है। 
अपरिग्रहवाद और साम्राज्यवाद-- 

अपरिग्रहवाद और साम्राज्यवाद का पारस्परिक कोई 
सम्बन्ध नही है। इन मे दिन रात का सा विरोध चलता है। 
अपरिभ्रहवाद देवी भावना का प्रतीक है, जबकि साम्राज्यवाद 
मे ऐसा नही है । अपरिशग्रहवाद मनुष्य को घनलिप्सु न बना 
कर उसे विद्वप्रेम तथा“-आत्मवत्‌ सर्वे-भूतेषु-” का मंगलमय 
पाठ पढाता है, और साम्राज्यवाद मनुष्य में एक राष्ट्‌ का 
दूसरे राष्ट्र को अधिकार मे लाकर उसे अपने हित का साधन 
बना लेने को भावना को जन्म देता है। जैसे राम और रावण, 
कृष्ण और कस एक सिहासन पर नही बैठ सकते है, वैसे 
अ्परिग्रहवाद और साम्राज्यवाद भी एक स्थान पर छकत्रित 
नही हो सकते है । 


अपरिग्र हवाद की उपयोगिता-- 


ग्राज ससार मे जो आर्थिक विपमता चल रही है, सर्वत्र 
झ्रशान्ति और दु ख का वातावरण वन रहा है। मनुष्य मनुष्य 
का सहायक और रक्षक होने के बदले भक्षक बना हुआ है । 
एक राष्ट्‌ दूसरे राष्ट्र को दवाने और हडपने की योजनाए वना 
रहा है । और ऐसा करने मे ही अपना कल्याण समझ रहा है ! 
इसका मूल कारण मनुप्य का लोभ या संग्रहवृत्ति ही है, अपनी 
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तिजोरियो को मुह तक भरने की नीचभावना ही यहा काम 
कर रही है | यदि मनुष्य अ्रपरिग्रहवाद को अ्रपना कर इस 
सग्रहवृत्ति का परित्याग कर दे, श्रपनी आवश्यकता के अनुसार 
ही वस्तुओं का सग्रह रखे और अनावश्यक सग्रह को समाज के 
उन दूसरे लोगो को सौप दे, जिन को उस की आवश्यकता 
है, तो आ्ाज दुनिया मे जितनी अश्ञान्ति दृष्टिगोचर हो रहो 
है, वह या तो धीरे-धीरे समाप्त हो जाएगी या श्रपेक्षाकृत 
बहुत कम पड जायेगी। इसके अलावा, सम्पत्ति के बटवारे 
का जो प्रश्न ससार के सामने है, वह भी विना किसी कानून 
के स्वय ही बहुत कुछ अशो मे समाहित हो जायेगा । 
कितना श्राइ्चर्य और खेद का स्थान है कि एक ओर 
सम्पत्ति ट्रको मे पडी सड़ रही है और दूसरी ओर भ्रग ढापने 
को कपडे की एक तार भी नसीब नही होती । एक शोर 
हजारो प्राणी भूख से बिलबिला रहे हैं और अ्रन्न के भ्रभाव 
मे तडप-तडप कर प्राण दे रहे है, और दूसरी ओर धनी 
व्यापारी अन्न का अनावश्यक सचय करके बैठे हुए हैं। एक 
श्रोर भोजन के पचाने के लिए चूर्णों का प्रयोग किया जाता 
है, अजीर्णता से लोग व्याकुल हैं भर दूसरी ओर लोग पेट को 
बल देकर दिन बिता रहे है,भर जूठी पत्तले चाटकर जीवन का 
निर्वाह कर रहे है। इस प्रकार दिल दहलाने वाली विषमता 
सर्वत्र नग्न-नृत्य कर रही है । इसी विषमता के कारण आज 
परिवार, समाज और राष्ट्र का अन्त स्वास्थ्य दूषित हो रहा 
है। सर्वत्र अशान्ति और दुख के चीत्कार सुनाई पडते है। सब 
राष्ट्र इन दुखो की इस आग पर शान्ति का पानी डालना 
चाहते है । इस के लिए नाना उपाय किए जा रहे है । कई 
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देश साम्यवाद का प्रचार और प्रसार करने की धुन में है, कही 
पूजीवाद की दुह्मई दी जा रही है। ख्याल किया जाता है कि 
इस उपाय से दुखी समाज सुखी बन जायेगा किन्तु सत्यत्ता 
तथा निलोभिता किसी से भी नही है। सभी अपने-अपने ढग 
से अपनी-अपनी तिजोरिया भरना चाहते है। और दूसरे देशो 
पर अपना अधिकार जमाने का या प्रभाव बढाने का स्वप्न 
ले रहे हैं। सब का एक ही नेता है और वह है---परिभ्रह । 
परिग्रह की उपशज्ञान्ति परिग्रह के पोषण से नही हो सकती । 
आग में ईन्धन डालकर उस को श्ञान्त करने की बात सोचना 
जैसे अपने को धोखा देना होता है, वैसे ही परिग्रह की पूजा 
से शान्ति की स्थापना की कामना करना अपने को धोखा देना 
है। ढु खो से और फभटो से बचने का एक ही उपाय है, और 
वह है- अपरिग्रहवाद की प्रतिष्ठा | यदि ससार अपरियग्रहवाद 
को अ्रपता ले तो आज जितनी भी आशिक, विषमताए 
दृष्टिगोचर हो रही है, वे एक क्षण मे समाप्त हो सकती 
हैं। आज की समस्याओं को समाहित करमे का सर्वोकिष्ट 
सावन यदि है, तो वह अपरिग्रहवाद ही है । इस को छोड़ कर 
अन्य किसी साधन से तीन काल मे भी ससार मे शान्ति के 
दर्गन नही हो सकते । 
डक समय था, जब मनुष्य को अपने खान-पान पहरान 
आदि की चिन्ता नही थी, उसके जीवन की सभी अवश्यकताए 
विना किसी कप्ट और क्लेश के पूरी हो जाती थी, इस का 
कारण केवल यही था कि उस समय के मनुप्य की आवश्य- 
कताएं आज को भांति असीम नही थी ।थोड़े में सब का 
निर्वाह हो जाता था, और जोवन के लिए आवश्यक सामग्री 
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पै अधिक किसी को अभिलाशा नही होती थी । श्र गार और 
विलास से उन को लगाव नही था । धन जोडना वे जानते 
ही नहीं थे | इसीलिए किसी को परिग्रह का विचार ही 
नही आता था। जब परियग्रह का विचार नही था, तो ईर्पा 
उत्पन्त होने का भी कोई अवसर नही आता था। परन्तु जब 
मनुष्य लोभी बन गया तो उस मे परिग्रह की भावना ने जन्म 
लिया । परियग्रह की इस दुर्भावता ने सम्रहवृत्ति के बीज को 
- अकुरित किया । परिणाम यह हुआ कि मनुष्य सोचने लगा 
कि कुछ न कुछ सामग्री पास मे सचित करनी ही चाहिए । इस 
से भविष्य में सुविधा रहेगी। जब कोई भावना एक मनुष्य 
के हृदय से उत्पन्न होती है, और वह दिनोदिन बढती चली 
जाती है तो उस का प्रभाव दूसरे मनुष्यों पर भी पडता है। 
इस नियम के अनुसार और समय के प्रभाव से श्रन्‍्य व्यक्तियो 
के हृदयों मे भी सम्रहवृत्ति उद्बुद्ध होने लगती है । वह उद्बुद्ध 
होकर रह जाती हो, ऐसी बात नही है, बल्कि दिनोदिन 
उसका विस्तार होने लगता है। और ज्यो-ज्यो वह बढती चली 
जाती है, त्यो-त्यो दु खो मे भी वृद्धि होने लगती है। ससार मे जो 
हत्याकाण्ड और महायुद्ध हो चुके है या हो रहे है, ये सव उसी 
सग्रहवृत्ति के दुष्परिणाम होते है । इन से पिण्ड छुडाने का 
एक ही मार्ग है, और वह है--अपरियग्रहवाद । अपरिग्रहवाद 
हत्याकाण्डो और भहायुद्धो को समाप्त करने के लिए ही 
अवतरित हुआ है।यह बीमारी के मूल को पकड कर उस 
को समाप्त करने की वात कहता है। ससार मे जितने भी 
ह॒त्याकाण्ड और युद्ध होते है, उनके पीछे एक ही भावना काम 
कर रही है,भौर वह अमर्यादित सग्रहवृत्ति ही है। श्रपरिग्रहवाद 
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इसी सग्रहवृत्ति को मर्यादित करता है। संग्रहवृत्ति को लेकर 
मनविहग झाशाओ के असीस आकाश मे जो उडारिया लेना 
चाहता है, उसे यह नियत्रित करता है, लोभी मन को सन्‍्तोष- 
शील वना देता है। मन के सन्तोषी बन जाने पर श्रमर्यादित 
सग्रहवृत्ति समाप्त हो जाती है, और अ्रमर्यादित सगहवृत्ति के 
समाप्त हो जाने पर उस से होने वाले हत्याकाण्ड, युद्ध आदि 
सभी अचाचार सदा के लिए मिट जाते है । अपरिशयग्रहवाद 
की छाया तले पलने वाले जीवन राम और भरत की तरह 
साम्राज्य की गेन्द बनाकर उसे दूर फंक देते है, वे दुर्योधन 
की तरह महाभारत नही लडते है। यही अपरिभ्रहवाद की 
असाधारण उपयोगिता है । 

मनुष्य को ध्यानपूर्वक सोचना चाहिए कि इस समय जिस 
को मैं अपनी आ्रावश्यकता मान रहा हूं, यह वास्तव मे मेरी 
आवश्यकता है या नही ? क्‍या यह वस्तु मेरे जीवन के लिए 
आवश्यक है ? क्या इस के विना मेरा जीवन नहीं चल 
सकता ? यदि यह वस्तु न मिले तो मेरा कौन सा कार्य 
रुक जाएगा ? यदि ऐसी कोई वात नही है, उस वस्तु के बिना 
अपना कोई काम नही रुक्ता है, उसके विना भी अपना 
जीवन आराम के साथ भली भान्ति चल सकता है तो मनुष्य 
को समझ लेना चाहिए कि वह वस्तु उसकी आव्व्यकता 
नही है । उस का दिल ही दगावाज़ है, जो उसको अनावब्यक 
वस्तु भी आवश्यक वतजा रहा है। इत्त प्रकार की विचारणा 
यदि प्रत्येक मनुप्य की बन जाए और किसी वस्तु की 
आवज्यकता के समय वह ऐसा दिचार कर लिया करे तो 
उसको महान लाभ हो सकता है। आध्यात्मिक लाभ तो होगा 
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हो परन्तु सासारिक और गाहँस्थिक दृष्टि से भी वह लाभ मे 
रहेगा। वह व्यथ में हाय-हाय करने से बच जायेगा और साथ से 
अधिक धन जुटाने से भी छुट्टी पा लेगा। सनन्‍्तोप रूपी धन अनुपम 
धन है। ससार का कोई भी धन उसके समान आननन्‍्दप्रद 
नही हो सकता । इसी लिए कबीर ने कहां है-- 
गो धन, गज धन, बाजिधन, और रतन धन खान | 
जब आवे सनन्‍्तोप घत, सव धन धूलि समान ॥ 
वास्तव मे तृष्णा की पूर्ति से मनुष्य की तृप्ति न कभी हुई 
है और न कभी हो सकती है । सयहवृत्ति धारण करने से और 
अपरिग्रह हे नियम का उल्लघन करने से लालसा बढती ही 
चली जाती है | इसी लिए एक हिन्दी कवि कहते है-- 
जो दस बीस पचास भए, शत होए हजारन लाख मगेगी। 
कोटि अरव्ब खरब्ब असख,पृथ्वीपति होने की चाह जगेगी॥ 
स्वर्ग पाताल को राज करो,तृष्णा अधिको अति आग लगेगी। 
सुन्दर एक सनन्‍्तोप बिनाशठ' ,तैरी तो भूख कभी न भगेगी।। 
ऐसी है परिग्रह की भीषण आग । इसीलिए भगवान 
महावीर ने इस को त्याज्य वतलाया है, और अ्रपरिग्रहवाद को 
जीवनागी वनाने की पवित्र प्रेरणा प्रदान की है। 


परिग्रह के दुष्परिणाम-- 
परियह ससार का सब से वडा पाप है । आज ससार के 


सामने जो जटिल समस्याएं उपस्थित है, समाज और राष्ट्र 
मे विपमता, कलह और अश्ान्ति दिखाई दे रही है । गभीरता 


(१९६॥ 


से विचार करने पर इस का प्रधान कारण परियग्रह हो 
मिलेगा । परिग्रह को ले कर ही आज पूजीपति और श्रमजीवी 
इन दोनों मे सघर्ष चल रहा है । और तो क्या, स्वय पूजी- 
पतियो मे और श्रमजीवियो मे भी परिग्रह ते सघर्ष को जन्म 
दे दिया है | पूजीपति आपस मे लड़ते हैं और श्रमजीवी 
आपस मे, यह सब परियग्रह का ही दुष्परिणाम है। परिय्रह 
के कारण ही भाई भाई का रकक्‍त पीने को तैयार खड़ा है। 
मां पुत्र का गला घोटने की वात सोच रही है, बहिन भाई 
को, और भाई बहिन को सनाप्त करने की ठान रहा है । 
झधिक क्या, संसार के सभी अनर्थो का मूल परियग्रह ही है । 
जब तक मनुष्य के जीवन मे अमर्यादित लोध, लालच, तृष्णा, 
ममता या गृद्धि मौजूद रहेगी तब तक उसे शान्ति के दर्शन 
नही हो सकते। अ्रत स्वपर की शान्ति के लिए मनुष्य को 
अमर्यादित स्वार्थवृत्ति [और सग्रह-वुद्धि पर नियत्रण रखना 
चाहिए । इसी नियत्रण के लिए महामहिम भगवान महावीर 
ने अपरिग्रहवाद का सामयिक आविष्कार किया था। 
परिग्रह जीवन का सर्वतोमुखी पतन कर डालता है, इससे 
मनुष्य मे अनैतिकता ओर अन्यायशीलता का विकास होता है। 
इस के द्वारा समाज अथवा राष्ट्र को आध्यात्मिक, आर्थिक 
और व्यापारिक क्षति उठानी पड़ती है। परियग्रह-प्रिय व्यविति 
अर्य को अपना ब्येय बना लेता है, उस के समह के लिए 
उस से जो भी भला दुरा हो सके, वह करने को तैयार रहता 
है। परिग्रही हिसापूर्ण व्यापारों से जरा सकोच नही करता 
है। वृक्षों को काट-काट कर कोयला बनाना, ठेका लेकर 


रर्‌ 
जंगलो को उजाडना, हाथीदान्त के लिए हाथियो को मारना, 


(१९७) 


भमदिरा जेसी मादक वस्तुओं का विक्रय करना, मनुष्यों मे 
वेकारी बढाने वाले यत्रो को बेचना, और दुराचारिणी स्त्रियों 
से दुराचार करवा कर द्रव्योपाजंन करना आदि निन्दध कार्यों 
तथा व्यापारों से लोभी जीवन को कोई सकोच नही होता है । 
उसको तो पैसा चाहिए । पैसे के लिए यदि उसे अपनी ही 
जननी का गला घोटना पडे तो वह इस दुष्ट कर्म से भी 
कभी नहीं हिचकिचाता है । स्वार्थ-प्रिय कोणिक ने अपने 
पिता महाराज बिम्बसार को पिजरे मे डलवा ही दिया था, 
और. कस ने अपने पिता महाराज उग्रसेन के साथ जो दुव्येवहार 
किया था, उसे कौन नही जानता ? 


परिग्रह व्यक्ति को शघोषक बनाता है। शोषणवृत्ति का 
विकास परिग्रह से ही होता है । परिग्रह के हो प्रत्ताप से लॉभी 
जमीदार गरीब किसानो का शोषण करता है, उन पर 
अ्रत्याचार करता है। मिल और फेक्ट्रियो के लोभी मालिक 
मजदूरों को पेट भर श्रन्त न देकर सव का सब नफा स्वयं 
ही हड़प कर जाता है । लोभी साहूकार दुगना तिगुना सूद 
लेते है और गरीब लोगो की सम्पत्ति, जायदाद आदि अपने 
अधिकार मे लाने के लिए सदा चिन्तित रहते है, धू्त व्यापारी 
खाने पीने की वस्तुओं में मिलावट करते है, प्रकृति ने जो 
वस्तुए शुद्ध तथा निर्दोप ससार को अपित की है, मिलावट 
कर के उन्हे भी दूषित वना डालते हैँ, उचित मूल्य से ज्यादा 
दाम लेते है, और कम तोलते है, कम नापते है । घृसखोर 
न्यायाधीश तथा अ्रन्य अधिकारी लोग उचित वेतन पाते हुए 
भी अपने कत्तंव्य-पालन मे प्रमाद करते है, रिश्वत लेते हं, 
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लोभ से सच्चे को झूठा और भूठे को सच्चा बना डालते है । 
लोभी वकील केवल फीस के लोभ मे आकर भूठे मुकदमे 
लडते हैं और जानते हुए भी कि यह लोग निरपराघ हे, तथापि 
उन्हे दण्ड दिलवाते हैं। लोभी वैद्य रोगी का ध्यानन रखकर 
केवल अपनी फीस का ध्यान रखते है, और रोगियो को ठीक 
आऔषधि नही देते है । लोभ मे आकर ही शासक पुत्रतुल्य 
प्रजा का रक्त जोक को भाति चूसते है, उसको सुखशान्ति 
की चिन्ता न करके अपने ऐश्वय और वैभव का सम्वर्धन 
कर रहे है । ऐटमबम, हाईड्रोजन वम, उद्जनवम तथा अन्य 
न जाने कितने विषाक्त शस्त्र-अस्त्रो का निर्माण करके ससार 

की सुखशान्ति को आग लगा रहे है। परिग्रह के दुष्परिणामों 
की कहा तक चर्चा की जाए ? ससार के सभी अनर्थो और 

क्लेशो का उत्पादक परियग्रह ही है | परिग्रह एक जाल है, जिस 
मे फसकर वहुत से ऐसे लोग है जो अन्यायपूर्वंक तथा अनुचित 
रोति से लोगो के धन, श्रम और शक्ति का अपहरण एव 
अपव्यय करते है। अत. जीवन-शान्ति के इच्छुक व्यक्ति को 
परिग्रहवृत्ति से सदा दूर रहना चाहिए और अपरिय्रह की 

शीतल छाया तले ही जीवन के अनमोल क्षण विताकर अपने 

भविष्य को उज्ज्वल अथच समुज्ज्वल वनाने क सत्)्रयास करना 

चाहिये । इसी मे विरव का हित सन्विहित है । 

परिग्रह का सामूहिक निषेघ-- 
परिग्रह की दुष्टता सर्वविदित है । यह लोक और परलोक 
दोनो का धात करता है । ससार के सभी विचारक व्यक्तियो ने 
इसे हेय और त्याज्य बतालाया है ! विश्व के किसी भी. सहृदय 
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शान्तिप्रिय चिन्तनशील व्यक्ति ने इस का समर्थन नही किया | 
किसी धर्म ने इस को स्वर्ग या अपवर्ग का कारण स्वीकार नही 
किया है | सभी इस का निषेध करते है । जैनागमो मे तो 
स्थान-स्थान पर परियग्रह को वहुत निन्दय और आपातरमणीय 
बतला कर उस के परित्याग के लिए वलपूर्वक प्रेरणा प्रदान की 
है। श्री स्थानागसूत्र द्वारा वणित नरकगति मे जाने के चार 
कारणों मे महापरिग्रह को एक स्वतत्र कारण बतलाया है । इस 
के अलावा उत्तराध्यन सूत्र में लिखा है-- 


वियाणिया दुक्खविवड्ढणं धण, 
ममतबन्ध च महव्भयावह । 
अर्थात्‌-धन दुख बढाने वाला है, ममत्व-वन्धन का 
कारण है, और महान भय का उत्पादक है । 
कसिण पि जो इम लोयं, पडिपुण्ण दलेज्ज इक्कस्स | 
तेणोंविं से न॑ सन्तुस्से, इइ दुष्प्रए इमे आया ॥ 
अर्थात्‌-यदि धन और धान्य से परिपूर्ण यह सारा लोक भी 
किसी एक मनुष्य को दे दिया जाए तो भी उसे सनन्‍्तोप होने का 


नही है। क्योक्ति लोभी आत्मा को किसी भी तरह तृप्त नही 
किया जा सकता है । 


सुवण्णरुप्पस्स उ पव्चया भवे, 
सिया हु केलाससमा असंखया । 

नरस्स लुहस्स न तेहि किचि, 
इच्छा हु आगाससमा अणन्तिया ॥ 
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श्र्थातू-ऋदाचित्‌ सोने और चादी के कैलाश के समान 
असख्य पर्वेत भी हो जाए तो भी लोभी मनुष्य के लिए 
वे कुछ भी नही होते, इतना पाकर भी वह सन्तुष्ट नही होता । 
क्योकि इच्छा आकाश को समान श्रनन्त होती है। 
खेतु वत्थु हिरण्ण च, पुत्तदारं च बन्धवा । 
चदइत्ता ण॑ इमं देहं, गन्तव्वमवसस्स में ॥ 
श्र्थात्‌ -मनुष्य को सोचना चाहिए कि क्षेत्र-भूमि, घर, 
सोना, चादी, पुत्र, स्त्री और बान्घव तथा इस देह को भी छोड 
कर मुझे एक दिन अवश्य जाना पड़ेगा। 
जेनागमो के अलावा, जैनेतर धर्म-ग्न्थो में भी परिभ्रह का 
जोरदार विरोध पाया जाता है । वैदिक ज्ञास्त्र यजुर्वेद मे 
#लोभत्याग के सम्बन्ध मे कहा है- 
मा गृध. कस्यचिद्‌ धनस्‌ (यजुर्वेद, ४०--१) 
अर्थात्‌-किसी का घन देख कर लोभ मत करो, सोचो कि 
यह्‌ ० बे , के पास रहा है ? यह तो आता और जाता ही 
रहता है। 
भगवद््‌गीता मे नरक के तीर द्वार बतलाए गए है उन मे 
.एक लोभ भी है। कहा है-- 
त्रिविधं नरकस्येद, हार नाशनमात्मन:। 
काम. क्रोधस्तथा लोभस्तस्मादेतत्वय त्यजेतू ॥ 


अर्थात्‌--नरक के तीन द्वार है जो आत्मा का विनाश 
करने वाले है । वेये है--काम, क्रोध और लोभ । अ्रतएवं 
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कैमोह, लोभ, लालसा, तृष्ण, आसक्ति आदि सव 
परिग्रह के ही मामान्तर है। प 
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इस तीनो का त्याग कर देना चाहिए। 

“प्रशमरति” से परिग्रह को पाश बतलाया है। बहा प्रश्नोत्तर 
रूप में इस सत्य को बडो सुन्दरता से व्यक्त किया गया है--- 
“पाशों हि को ? यो मम्ताभिधान ” 

पर्थात्‌-आ्रत्मा को फसाने बाला जाल कया है ? उत्तर-- 
ममत्व भावना ही जाल है, यह जाल आत्मा को फसा लेता है। 

एक आचार्य कहते है-- हु 

“किनक्‍्लेशकर. परिभ्रह', तदीयुर प्रवद्धि गत ” 

श्र्थात्‌ू-उदी को बाढ की तरह बढी हुई सग्रहवृत्ति 
कौन सा क्लेश उत्पन्न नही करती है ? भाव यह है कि 
सग्रहवृत्ति सभी प्रकार के क्लेशों और कष्टो को आमत्रित किया 
करती है। 

भक्तराज कबीर जी ने इस सम्बन्ध में बहुत सुन्दर बात 
कही है-- 

कबोर ओऔधी खोपरी, कबहू थधापे नाहि। 
तोन लोक की सम्पदा, बरु आते घर माहि ॥ 

श्र्थातू-लोभ के कारण जिस की अकल चकरा गई है, 
उसे सन्तोष के दर्शन कभी नहीं हो सकते । भले ही त्तीन लोक 
की सम्पत्ति उसके घर मे आजाए, पर उसे तृप्ति नहीं हो, 
सकती । 

मुस्लिम जास्त्र ने भो इस भाव की पुष्टि की है। हजरत 
मुहम्मद की एक हदीस मे लिखा है-.. 

यदि मनुष्य को घन सम्पत्ति से भरपूर दो वन भी मिल 
जाए तो वह तीसरे की इच्छा करेगा। मनुष्य के पेट की कब्र 
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को मिट्टी के अलावा और कोई वस्तु नही भर सकती । 
प्रिग्रह या लोभ की आग जब अन्त करण मे धधकती 
है, वो उसमे सभी सदुगुण और सभी मानवोचित सदभावनए 
दग्घ हो जाती हैं। लोभी का हृदय वह ऊसर शभृमि है, जिसमे 
कोई भी सद्गुण पनपने नही पाता, वह अनेकविध दुर्गुणो 
का शिकार हो जाता है। इसोलिए एक उर्दू का कवि कहता 
गर हिरसो हवा के फनन्‍्दे मे, तू अपनी उमर गंवाएगा । 
न खाने का फल देखेगा, न पीने का सुख पाएगा।। 
इक दो गज कपड़े तार सिवा, कुछ सग न तेरे जाएगा। 
ऐ लोभी बन्‍्दे! लोभ भरे !, तू मर कर भी पछताएगा ॥ 
इस हिरसो हवा को भोली से, है तेरी शक्ल भिखारी की ! 
पर तुमको अबतक खबर नही,ऐ लोभी| अपनी ख्वारो की ॥। 
हर आन किसी से कजियाहै,या हर आन किसीसे झगड़ा है / 
कुछ मीन नही,कुछ मेख नही,सत्र हिरसो हवाका झगड़ा है॥ 
ईसाई धर्म लोभ का,मोह का कितनी सुन्दरता से निराकरण 
करता है-- 
वृ॥्वाच्ध आटल्ते 32796 726००7९ 060० ए६१0 7570९55, ' 
& प्राव775 ॥6& ए07-560 ॥04 97 (78 धा>प्रा03706९ 


० 6 ंए85 एरगांटा 7६४ 97556556९!॥ 
(08&7:5 2-5) 


ग्र्थात्‌ -सावधान रहो, और लोभी मन का ध्यान रखो कि 
मनुप्य का वास्तविक जीवन घन, सम्पत्ति से नही वनता 
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ईसाई धर्म की वाइबल मे तो यहा तक लिखा है -- 

॥ 35 88867 07 8 ९कवएशे ६0 8० एण्ड ६6 
€ए९ ० 8 7९९ता९, द्याय 07 ॥ परी प्रथा ६0 सांस 
[000 8 एहत )9 छा ७500, 

श्र्थात्‌ - सुई की नोक मे से ऊट निकल जाए, यह सभव 
है किन्तु धनवान (धनासक्त) स्वर्ग मे प्रवेश नही कर सकता । 

एक पश्चिमी विद्वान रेनोल्ड्स ( ९७000) कहते है-- 

,९55 0०097, 7९5५ ८७।॥८ 
श्र्थात्‌-जितना धन कम होगा, उतनो हो कम चिन्ता होगी । 

प्रसिद्ध विचारक सुकरात्त कहते है -- 

म्रि€75 (06 परए765६ 0 758 ९07/6९7०४ एांध +७8 
६2४: 

श्र्थात्‌-वह पुरुष सबसे बडा सम्पत्तिशाली है, जो थोड़ी 
सी पूजी से सन्‍्तुष्ट रहता है। 

विश्वविख्यात कवि शैक्‍्सपियर का कथन है-- 

(७00 45 छए०७75९७ 90०8० ६0 गराशा!5 500५5 संग 
का?ए 77078) "9708: 

अ्र्थात्‌-सब प्रकार के विषैले पदार्थों मे, मनुष्य कौ श्रात्मा 
के लिए, धन बडा भयकर विप है। 

महान विजयी सिकन्दर को कौन नही जानता ? उसने 
भ्रपनी मृत्यु के समय अपनों समस्त सम्पत्ति को एकत्रित 
करके उस पर अश्वपात करते हुए कहा था-- 

“क्या इस अ्रथार सम्पत्ति मे से एक कौडी भी मेरे साथ 
जाने वालो नही है ? हाय, इसी सम्पत्ति के लिए मैने कितनी 
भाताओ को पुत्रविहीन वनाया, कितनी सौभाग्यवतियो के सुहाग 
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छीने, मैंने अनेक देशो को लूटा, पर अ्रव अन्त समय यह घन 
मेरा साथ नही दे रहा है ।” 

- धन की अस्ताराा और आपातरभणीयता देख कर ही 
सिकन्दर ने राज्य अधिकारियों को अपना एक अन्तिम सदेश 
दिया था। उसे ने कहा था-- 

"मेरे दोनों हाथ कफन से बाहिर रखना। ताकि लोग देखले 
कि मेरे हाथ खालों हैं और लोग सोच सके कि जो मूर्खता 
सिकन्दर ने की है वह हम न कर सके। 

महात्मा गान्धी ते एक वार कहा था -- 

सच्चे सुधार का, सच्ची सभ्यता का लक्षण परिग्रह बढाना 
नही है वल्कि उस का विचार और इच्छा-पूर्वक घटाना है। 
ज्यो-ज्यो परियह्‌ घटाए त्वो-त्यो सच्चा सुख और सच्चा 
सनन्‍्तोष वढ़ता है, सेवाशक्ति वढती है । 

अपरिग्रह से मतलव यह है कि हम ऐसी किसी चीज का 
संग्रेह न करें जिस की हमे आज दरकार नही है। 

सन्त बिनोवा कहते है-- 

परिग्रह की चिन्ता से अन्तरात्मा का अश्रपमान होता है, 
अपरियग्रह की चिन्ता न करने से विश्वात्मा का अपमान होता है 
हि ए अ्रपरिग्रह सुरक्षित है। 

अपरिप्रह की केची ज्ञाव पर भो चलानी चाहिए, व्यर्थ 

ज्ञान का परियह रखना योग्य नही है । 

हे । ऊपर की पक्तियों मे परियह की यह कितनी बड़ी कड़ो 
श्रॉलोचना है ? विश्व के प्रत्येक उन्‍्त-हृदय विचारक ने 
परियह-भावना की भर्त्सना ही की है और उसे सवंथा हेय 
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बताया है। श्त प्रत्येक शान्ति-प्रिय व्यक्ति को परियग्रह का 
परिमाण करके श्रपरिग्रह को सुवास से श्रपने श्रन्तर्जंगत को 
सुवासित करना चाहिए। घन को आवश्यक मर्यादा करके 
परिवार, जाति और राष्ट्‌ के भविष्य को उज्ज्वल बनाने मे 
प्पना योगदान देना चाहिए । 
उपसहार- 

भगवान्‌ महाथीर का श्रपरिग्रहवाद आधुनिक युग की 
ज्वलन्त समस्याओ का सामयिक सर्वोत्तम समाधान है। यदि 
इसे पारिवारिक, सामाजिक ओर राष्ट्रिय जीवनो में अपना 
लिया जाए तो श्रर्थ-विषमता को लेकर ससार मे जो भी 
समस्याएं चल रही है वे सब जल्दो समाप्त हो सकती हैं। 
भ्रथ-तृष्ण की आग मे मानवजगत जलकर भस्म न हो जाए, 
मानव-जीवन का एक मात्र लक्ष्य घन ही न बन जाए, 
जीवन चक्र माया के इर्द गिर्दे ही न घृमता रहे और जीवन 
का उच्चतर लक्ष्य ममत्व के अन्धकार में विलीम न हो जाए 
इसके लिए अपरिसग्रहवाद का भाव जीवन मे लाना ही पडता है। 
विश्व-शान्ति के लिए इससे वढकर और कोई साधन नही है। 


बरनाटंशाह ओर जेनघर्म 


ट्रिब्यून, तारीख ३१-७-४६, पृष्ठ ४, सम्पादकीय लेख 
के कालम तीसरे मे जार्ज बरनाड शाह के विपय मे लिखा 
है कि बरनार्ड शाह इजड्भलैण्ड के ही नहों प्रत्युत ससार 
भर के सुप्रसिद्ध लेखक हैं। इन की आयु ९० साल की है। 
सुलभझे हुए विचारो के ये विद्वान है। अपने समय के अ्र- 
नुपम उपत्यासकार है | आत्मविश्वासी है | सवतोमुखी 
प्रतिभा के धनी है । इन का सब से बड़ा झार्ट (कला) जब- 
हित की भावना से भरपुर साहित्य का निर्माण है। इसी 
कारण से भारतीयता के ये अधिक समीप है। अ्भी-अ्रभी 
इन्होने यह इच्छा प्रकट की है कि यदि मुझे अ्रगले जन्म 
में धर्म चुनना पडे तो मै जैन धर्म को ही पसद करूँगा । 

बरनाड शाह के अपने शब्द निम्नोक्त है-- 

«..[[ ए 76६0 566८0 8 शाहो0), 70 छ०पांपे 
96 309 ९४४(७४४ (०१.९, ]#्ाएवडपा-- , 

अ्र्थात्‌-यदि मुझ्के कोई धर्म चुनना पड़े तो वह पूर्वीय 
“जैनधर्म  होगा। 

जैनधर्म की महानता और लोकप्रियता कितनी अपूर्व 
है भ्ौर जैनधर्म विश्व के धर्मों में कितना ऊचा स्थान रखता 
है यह बात जॉर्ग बरनाड्ड शाह के उक्त शब्दों से अ्रच्छी तरह 
प्रकट हो जाता है । 


000 0ाआाआ 


-प्राप्ति स्थान- 
आचार्य श्री आत्माराम जैनप्रकाञशनालय 
जैनस्थानक, लुखिघाना 


